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முன்னுரை 

ந அக 
வாழ்வை வளம்படுத்தத்‌ தோன்றிய சமயங்கள்‌ 
பல, அவற்றள்‌ அகமனம்‌,டித்தம்‌, உணர்ச்சி, புத்தியென 
(unconscious mind, will, emotions, intellect) மிவற்‌ 
அக்கு, முறையே, விடயங்களாகிய கிரியை, நீதிநெறி, 
வணச்கமுறை, தக்‌. துவசாத்திரம்‌ (ஈituals, ethics, form 
of worshid, philosophy) எனும்‌ சான்கு பிரிவுகளையும்‌ 
தம்மகத்தே கொண்ட சமயங்களே மேலான சமயங்‌ 
களாகும்‌. இதன்படி ஆராயின்‌ ' சித்தார்தசைவசம 
யமே அதிரிறர்ததெனத்‌ அணிர்துகூறலாம்‌. வேதம்‌, 
ஆகமம்‌, திருமுறை, மெய்கண்டசாத்திரம்‌ எனுமிவை 

இச்சமயக்துச்கு ஆதாரமாயமைகின்றன. 


சைவசமய.ரால்கள்‌ பலவாயிருத்தலின்‌ அவற்றை 
யாசாய்ர்து ஒற்றுமைகாண்‌ வாழ்க்கைமுறை இடம 
ளிக்கவில்லை. ஒரு சிலவற்றைப்படிப்பதால்‌ முரண்பாடு 
களும்‌ ரிச்கல்களுமே யுண்டா டின்‌ றன; அவற்றை நீக்குவ 
இல்‌ மெய்கண்ட சாத்திரங்கள்‌ முதலிடம்பெறும்‌. அவற்‌ 
அள்‌ முதன்மையானதும்‌, சித்தார்த சைவரெறியின்‌ 
ஞானபாதப்பொருளிதவெனத்‌ திட்டவட்டமாகக்‌ 
கூறவதமாயுள்ளத மெய்கண்டார்‌ அருளிய சிவஞான 
போதமெனும்‌ நூலாகும்‌. அது பதி, பசு; பாசமெ 
னும்‌ முப்பொருளையும்‌ தெளிவாக விளக்குகின்றது; 
ஆயினும்‌, வேதம்‌, அகமமுதலாம்‌ அல்களைக்கற்றச்‌ 
சரியைகிரியையோகசெ நிகள்‌ கைவரப்பெற்று: முத்தியை 
விரும்பிமின்றார்க்கு ஞானபாதப்பொருளை விளக்குதற்‌ 
கெழுர்த தூலாதலின்‌, அதை இலகுவில்‌ கற்அத்தெளிவு 


i 


பெறமுடியாது. விளக்குதற்‌ செழுர்த வழி.நால்சார்பு 
சால்களும்‌ விரிச்துபோகின்றமையின்‌, எம்மிற்பலர்‌ 
அவற்றையும்‌ பயன்படுத்‌ கமுடியவில்லை. 


இஃதில்வாறாக, எனது ஆசரியர்‌ “யாம்‌ செய்யும்‌ 
சமயத்தொண்டை நீவிரும்‌ தொடர்ர்தசெய்குக?? 
எனக்கூறிய இருவாக்கும்‌, யான்கண்ட சிலவுண்மைகளை 
மற்றையோரும்‌ அறியச்செய்யவேண்டுமெனும்‌ இசை 
யும்‌ உரச, எனது அறிவின்‌்ெயமையையும்‌ நோக்காது. 
“சிவஞானபோதசாமம்‌?? எனுமிக்‌ சாலை எழுசத்‌ அணிக்‌. 
தேன்‌. கருத்துமுரண்பாகெள்‌ தொன்றக்கூடுமாயினும்‌ 
அவை வரசிப்போரைச்‌ சிர்திச்கக்செய்தாலே எனது 
ரொக்கம்‌ நிறைவேறியதாகக்‌ கருதப்படும்‌. 


இச்தால்‌ மாதவச்சிவஞானசுவாமிகளின்‌ கருத்‌ 
அக்களைப்‌ பெரும்பான்மையுச்‌ தழுவியெழுதப்பட்ட அ. 
குறைகள்‌ காணப்படின்‌, அறிஞர்கள்‌,அவற்றை எடுத்துச்‌ 
காட்டுமுகமாய்‌, திருத்தஞ்செய்ய உதவிபுரிவார்களாக. 


இதன்‌ மூலப்பிரதியைப்‌ பார்வையிட்டுக்‌ குற்றங்க 
அர்த எனதருமை ஈண்பர்களுக்கும்‌, இக்‌.தால்‌ விரைவில்‌ 
வெளிவசக்காசணசாயிருச்ச விவேகானர்தவச்சகத்தா 
ருக்கும்‌ என அன்புகலந்க ஈன்றி உரியதாகின்ற அ. 


வட்டுக்கோட்டை சித்தாத்தமாணவன்‌ 
இலங்கை ்‌ 


14-5.57 


உ 
இருச்சிற்றம்பலம்‌ 
மெய்கண்டதேவநாயனார்‌ வரலாறு 
க. 


திருமுனைப்பாடிநாட்டில்‌, திருப்பெண்ணாகடம்‌ எனும்‌ 
அழூய ஈகர்‌ உண்டு, அங்கே ஆத்மீகசெல்வமும்‌ கல்‌ 
விச்செல்லமும்‌ பொருட்செல்வமு மொருங்கேயமை 
யப்பெற்றவரும்‌, வேளாண்குலத்தவருமான அச்சுத 
களப்பாளர்‌ எனும்‌ பெரியார்‌ வாழ்ச்‌ அவர்தார்‌. மனைவி 
யார்‌ பெயர்‌ மங்களாம்பிகை, பிள்ளைப்பேறில்லாத காச 
ணத்தால்‌ குலகுருவா டிய சதாசிவசிவாசாரியரிடம்‌ 
சென்று தங்குறையைக்‌ கூறினர்‌. ஆசாரியர்‌ தீருமு 
றைக்கண்‌ கயிறுசாத்தியபோது திருஞானசம்பர்தசுவா 
மிகள்‌ அருளிய, 

“ பேயடையா பிரிவெய்தும்‌ பிள்ளையினே டுள்ளறினை 
வாயினவே வரம்பெறுவ ரையுறவேண்‌ டாவொன்றும்‌' 
வேயனதோ ளுமைபங்கன்‌ வெண்காட்டு முக்குளநீர்‌ 
தோய்வினையா ரவர்தம்மைத்‌ தோயாவாந்‌ தவினையே,"? 

எனுஞ்செய்யுள்‌ காணப்பட்ட அ. அதிற்கூறியபடி, அச்‌ 
சுதர்‌ திருவெண்காடுசென் அ சோமகுளம்‌, சூரியகுளம்‌, 
அக்கினிருளமெனும்‌ மூன்‌ அ திருச்குளங்களிலும்‌ நீராடி, 
வரம்பெற்ற வீட்டுக்குத்‌ திரும்பினார்‌. 


இ.பி, 1225-ம்‌. ஆண்டில்‌ மஙல்களாம்பிகையார்‌ ஜர்‌ 
ஆண்பிள்ளையைப்‌ பெற்றார்‌. அவ்வருட்பிள்ளைக்கு சுவே 
தவனப்பெருமாள்‌ எனும்‌ திருராமமிடப்பட்ட அ. முற்‌ 
பிறவியிலே சரியை,கிரியை,யோகம்‌, ஞானம்‌ எனுமிவை 
கைவரப்பெற்ற சாமுசித்தராதலின்‌, அவர்‌ மூன்றாம்‌, வய 
திலேயே திருவெண்ணெய்சல்லூர்‌ பொல்லாப்பிள்ளை 
யார்கோயில்‌ மண்டபத்தில்‌ நிட்டைகூடி வந்தார்‌. 
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அங்கனமிருக்கும்சாளில்‌, அகச்சர்தான. குமவரு 
ளொருவரசாகிய பரஞ்சோதிமாமுனிவர்‌ அகத்தியமுனி 
வரைச்காணும்பொருட்டு அகாயமார்ச்கமாகச்‌ செல்ல 
நேர்ந்தது. அவர்‌ பிள்ளையின்‌ பெருமையையறிக்தூ 
இழிறங் கி, ஆசிர்வதித்து, சிவஞானபோதம்‌ எனும்‌ 
மாலைக்கொடுத்து ** உலகமுய்ய ஏ அதிருட்டார்தங்க 
ளால்‌ விளச்யெுரைக்க? எனக்கூறி “மெய்கண்டார்‌” எனும்‌ 
பெயரையும்‌ சூட்டிச்சென்றார்‌, 


இர்‌ நால்‌ பரமசிவனால்‌ ஸ்ரீகண்டருத்திரருக்கும்‌, 
அவரால்‌ ஈர்திதேவருக்கும்‌, அவரால்‌ சனற்குமா முனி 
வருக்கும்‌, அவரால்‌ சத்தியஞான தரிசனிகளுக்கும்‌, 
அவரால்‌ பரஞ்சோதிமுனிவருச்கும்‌ போதிக்கப்பட்ட 
பெருமையையுடைய து. 


மெய்கண்டார்‌, குருவின்கட்டளைப்படி, மாணாச்க 
ருச்குப்‌ போதித்துவந்தார்‌. இதனைக்கேள்வியுற்ற குல 
குருவும்‌ சகலாகமபண்டி தருமாகிய ச௪தாிவரிவாச்சாரி 
யர்‌, சோதிச்கும்பொருட்டுப்‌ பிள்ளையிடம்வர்‌ த; “'ஆண 
வமல வடிவம்‌! எவ்வா நிறாக்குமெனக்கேட்டார்‌. பிள்ளை 
வரையே சுட்டிக்காட்டினார்‌. அசாரியருச்கு மெய்‌ 
யறிவுபிறர்தத; பாதங்களே வணங்கினார்‌; .தன்னையு 
மொரு மாணவனாக ஏற்௮க்சொள்ளும்படி. வேண்டினார்‌, 
மெய்கண்டார்‌ அவரை ஏற்றுக்கொண்டு அவருக்கு அரு 
ணந்தி எனும்‌ தீட்சாராமஞ்சூட்டினார்‌. 

மெய்கண்டதேவர்‌ லெகாலம்‌ நிட்டைகூடியிறாக்‌ த 
தமது இருபதாவஅவயதில்‌ "பேராதபேரின்பப்பெரு 
வாழ்வையெய்தினர்‌. 


மெய்கண்டதேவர்‌ வரலாறு முற்றிற்று 


உ 
சிவமயம்‌ 
மங்கலவாழ்த்து 
கல்லா னிழன்மலை 
வில்லா ரருளிய 
பொல்லா ரிணைமலர்‌ 
நல்லார்‌ புனைவரே . 
மெய்கண்டதேவரா யனார்‌ 
நூற்சிறப்பு 
வேதம்‌ பசுவதன்பால்‌ மெய்யாகம நால்வ 
ரோதுந்‌ தமிழதனி னுள்ளுறுநெய்‌--போதமிகு 
நெய்யி னுறுசுவையா நீள்வெண்ணெய்‌ மெய்கண்டான்‌ 
செய்த தமிழ்நூலின்‌ நிறம்‌, 


தத்துவப்பேறு 
தத்துவ மெங்குண்டு தத்துவ னங்குண்டு 
தத்துவ மெங்கில்லை தத்துவ னங்கில்லை 
தத்துவ ஞானத்தின்‌ தன்மை யறிந்தபின்‌ 
தத்தவ னங்கே தலைப்படுந்‌ தானே, 
திருமந்திரம்‌ 


பற்றை யறுப்பதோர்‌ பற்றினைப்‌ பற்றில்‌ அப்‌ 

பற்றை யறுப்பரென்‌ றுந்தீபற 

பாவிக்கில்‌ வாராதென்‌ றுந்தீபற, 

இருவுக்தியார்‌ 
குருவணக்கம்‌ 

மெய்யன்பு கொண்டு மெய்த்தவத்தில்‌ நின்றார்க்கு 
உய்யும்‌ நெறியளித்த உத்தமனே மெய்ப்பெரருள்தேர்‌ 
சற்குருவாய்‌ வெண்ணெய்‌ தல்லூர்தனி லுதித்த 
பொற்புடையேர்‌ நின்கழல்கள்‌ போற்றி. 


சித்தந்தமாணவன்‌ 


தோற்றத்‌ துடிவதுளில்‌ தோடில்‌ 
சாற்றியிடும்‌ அல்லே சங்கா 
ஊன்று பஷச்ப்பதத்தே கதன்‌ தம்முதற்‌ 


தான்றமணமப்பததே நாடு, 


 (பயைதகள்‌, காத்தா. அழிஞ்சல்‌, மறைத்தல்‌! அருளல்‌] 
(Copurisd 


VIVEKANANDA PRESS JAFFNA 


உ 
சிவமயம்‌ 


திருச்சிற்றம்பலம்‌ 


சிவஞான போதம்‌ 


- ிந்தடைய்‌ 


பொது வியல்பு 


பிரமாண வியல்‌ 
ண்ட பகடி 


முதற்‌ சூத்திரம்‌ 

அவன்‌அவள்‌ அதுஎனும்‌ அவை மூவினைமையின்‌ 

தோற்றிய இதியே ஒடுங்கெலத்‌ துளதாம்‌ 

அந்தம்‌ஆஇ என்மனார்‌ புலவர்‌, 
செம்பொருள்‌ :- 

இச்சூத்தாம்‌ பதியைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றது. 

உலகமாகிய பிரபஞ்சத்‌ தொகுதி (material world) 
அவனென்ணம்‌ அவளென்றம்‌ அதுவென்றம்‌ சுட்டி 
(பகுதி பகுதியாய்‌) அறியப்படும்‌, அது சொற்பிரபஞ்‌ 
சம்‌. பொருட்பிரபஞ்சம்‌ என இரு பிரிவுகளை அடச்‌ 
கும்‌. அப்பிரபஞ்சத்‌: தொகுதி தோன்றல்‌, நிலை பெற 
தல்‌, அழிதல்‌ (ஒடுங்குதல்‌) எனும்‌ முத்தொழில்களை 
யுடையது. இத்தொழில்களைச்‌ செய்ய ஒரு கருத்தா 
(agen) வேண்டும்‌. அக்கருக்கா பிரபஞ்சத்துக்கு 
வேறாயிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. அச்கருத்தாவை இறைவன்‌ 
அல்லது முழுமுதற்‌ கடவுளெனக்‌ (he God Supremz) 
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கூறுதல்‌ பொருந்தும்‌. இறைவன்‌ ஆன்மாவின்‌ 
ஆணவ மலம்‌ (474072 ஏர!) நீங்கும்‌ பொருட்டு முத்‌ 
தொழில்களையும்‌ புரிவன்‌. அவை முறையே படைத்‌ 
தல்‌, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ (ஒடுக்குதல்‌) என்பனவாம்‌. 
இறைவன்‌ ஆன்மாவின்‌ (5011) கன்மங்கள்‌ பக்குவமான 
வுடன்‌ அவற்றின்‌ பயனை அ றுபலிக்கச்‌ செய்யும்‌ 
பொருட்டு முதற்காரணமான (நீர்‌ ௦4288) மாயை 
(material cause) யினின்‌.௮ு தற காண புவன போகம்‌ 
களைச்‌ தோற்றுவித்தல்‌ படைத்தல்‌ எனப்படும்‌. ஆன்மா 
உரிய கன்மங்களே அறுபவித்அு முடியும்‌ வளை தறு கரண 
புவன போகங்களை நிலைபெறச்‌ செய்தல்‌ காத்தல்‌ எனப்‌ 
படும்‌. அன்மா வினைப்‌ பயன்களை அறுபவிப்பதா அண்‌ 
டாகும்‌ இளைப்பை நீச்குகற்‌. பொருட்டு தது கரண 
புவன போகங்களை மாயையில்‌ ஓடுச்குதல்‌ அழித்தல்‌ 
எனப்படும்‌. பிரபஞ்சம்‌ மாயையில்‌ ஓடுங்குமெனவே 
அது கிலைபேறுள்ள (சர்ச) பொருளென்பது புல 
னாகும்‌. ஆகையால்‌ படைத்தல்‌ என்பது ஒடுங்கிய பிர 
பஞ்சத்தை மறுபடியுர்‌ தோன்றச்‌ செய்தல்‌ (ரச-௰ற்ற்சஎர- 
ance of cosmos) எனப்பொருள்படும்‌. இறைவனே 
இதைச்‌ செய்வன்‌. இதன்‌ காரணமாகப்‌ படைப்பவனும்‌ 
ஓடுக்குதற்கு இடமாய்‌ (கிலைக்களன்‌) உள்ளவனும்‌ ஒரு 
வனே யாகத்தானிருக்க வேண்டும்‌, அவ்வா ள்ளவனே 
மகாசங்காரத்தைச்‌ செய்யும்‌ முதற்‌ கடவுள்‌ (பரம 
வன்‌) எனப்‌ பிரமாண ஷால்‌ கற்றோர்‌.கூறுவர்‌. 
மேற்கூறியவற்ருல்‌ .பேறப்படுவன:- 

1. பிரபஞ்சம்‌ தோன்றல்‌, நிலைபெறல்‌, அழிதல்‌ 

எனும்‌ முத்தொழில்களை யுடையது. 
2. பிரபஞ்சம்‌ இறைவனாலே முத்தொழில்களை 


அடையும்‌. 
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8. பிரமா, விஷ்ணு, காலருத்திசர்‌ முத்தொழிற்‌ 
படுவராகையால்‌ அவர்களில்‌ எவரும்‌ முதற்‌ 
கடவுளராக முடியாது. 

வீளக்கம்‌ :- 
௮. பிரபஞ்சம்‌ முத்தொழில்களை யுடையது 
தோன்றல்‌ அல்லது பிறத்தல்‌, நிலைபெறல்‌ அல்லது 
சிளித்தல்‌, அழிதல்‌ அல்லது இறத்தல்‌ என்பன முத்‌ 
தொழில்கள்‌. உயிரற்றவையும்‌ உயிர்‌ நிலைபெறற்‌ கட 
மான தாவரம்‌, பறவை, மிருகம்‌, மனிதன்‌ முதலிய 
தோற்றங்களும்‌ தோன்றி கின்று அழிகின்றன. அகை 
யால்‌ காணப்படும்‌ மாயா காரியங்களாலான பிரபஞ்சம்‌ 
தோன்றி, நிலைபெற்று ஓடுங்குமெனக்‌ கூறப்பட்டது. 
ஆயினும்‌, ஆன்மாக்கள்‌ முத்தொழிற்‌ படுவதில்லை, அவை 
என்னம்‌ ஓரே தன்மைத்தாய்‌ உள்ளன. ஆன்மாக்கள்‌ 
எடுக்கும்‌ உடம்புகளே முத்‌ தாழிற்படுகின்‌ றன. 

பொதுவாக நோக்குமிடத்து, பிரபஞ்சம்‌' இன்று வரை 
திலைபெறுதலையே காணமுடிகிறது. தோன்றுவதையும்‌ அழிவ 
தையும்‌ பார்க்க முடியவில்லை, ஆதலால்‌ முத்தொழில்‌ நடை 
பெறுகின்றதென்பது, அஃதாவது. உலகம்‌ முற்றும்‌ ௮$ிந்து 
பின்‌ தோன்றி, நிலைபெறுமென்பது எவ்வாறு பொருந்து 
மெனக்‌ கேட்கலாம்‌. 

காணப்படு மொருபொருள்‌ மறைவதைப்‌ பார்க்‌ 

றோம்‌. காடுகள்‌ தோப்புகள்‌ காணப்பட்டன. பின்‌ 
ஒரு காலத்தில்‌ அதே இடத்தில்‌ அவற்றைக்‌ காண 
முடியவில்லை. மனிதன்‌ பிறக்கிறான்‌; சிலகாலம்‌ நிலை 
பெற்றுச்‌ சிவிக்கிரான்‌; பின்‌ இறக்கிறான்‌. மரம்‌ முனை த்தூ 
கின்௮ அழிந்து போகின்றது. இத்தொழில்கள்‌ இடை 
யிடின்‌ நி ஈடைபெறுகின்றன. இன்னும்‌ அணுகி அரா 
யின்‌ விதையிலிருக்து மரமும்‌, நீராவியிலீருக்து நீரும்‌ 
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உண்டாவதை அறியலாம்‌. இவற்றிலிரார்து தோன்று 
தல்‌ அழிவைச்‌ சார்ந்தே நிகழ்கின்றது என்ற உண்மை 
புலனாகும்‌, அதாவது, முன்னிருந்த நீர்‌ அழிந்து 
நீராவி அணுக்களாய்ப்‌ பிரிந்து பின்‌ ஒன்று கூடுங்கால்‌ 
மீளவும்‌ நீசாசின்றது. ஆதலின்‌ அழிதல்‌ என்பத உ௬வ 
மாற்றம்‌. மேலும்‌ விடு அழிந்து விட்டத, லை எரிர்து 
விட்டது என்றால்‌ அப்பொருட்கள்‌ எல்வெவ்வணுக்‌ 
களிலிருர்து தோன்றினவோ அவ்வவ்வணுக்களாய்‌ 
மாறிவிட்டன வென்பதே பொருள்‌ எனப்‌ பெளதிக 
சாத்திரங்‌ கூறுகின்றது. சற்காரிய வாதம்‌ (1h ம 
of the conservation of maiter) இதனையே வற்புறத்‌ 
அகின்றஅ. சுருங்கக்‌ கூறின்‌, எப்பொருளும்‌ கண்ணாற்‌ 
காணப்படும்‌ நிலைக்கு வரும்போது தோன்றுகின்றது 
அல்லது பிறக்கின்றது என்றம்‌, இடைவிடாது காணப்‌ 
படும்போது நிலைபெறுகின்றது அல்லத வாழ்கின்றது 
என்றும்‌, உருவமாற்றத்தை அடையும்போது, அஃதா 
வது காணப்படாத தன்மையை அடையும்போது அழி 
கின்றது அல்லது இறக்கின்றது என்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படும்‌. இன்னும்‌ தாய்‌ தந்தையர்‌ உயிருடன்‌ இருக்‌ 
குங்கால்‌ பிள்ளைகள்‌ பிறச்கவும்‌ லெகாலம்‌ விக்கும்‌ 
பின்‌ இறக்கவும்‌, பிள்ளைகள்‌ ிலிர்கும்பொழுது தாய்‌ 
தர்தையர்‌ இறச்கவும்‌ காண்கிறோம்‌. இதனால்‌ முத்‌ 
தொழில்‌ ஈடைபெறவனதைச்‌ காண்‌ றாம்‌. 

அவ்வாறாயின்‌, எல்லாம்‌ ஒருங்கே தோன்றி ஒருங்கே 
நின்று ஒருங்கே அழிவதைக்‌ காணமுடியவில்லையே எனச்‌ 
சிலர்‌ கேட்கலாம்‌. 

மாரிகாலத்தில்‌ செடிகள்‌, லெ ஊரும்‌ பிராணிகள்‌ 
ஒருங்கே தோன்றி, நின்று, ஒருங்கே அழிவதைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌, இச்செயல்கள்‌ முத்தொமில்கள்‌ கூட்‌ 
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உாகவும்‌ ஈடைபெறுகின்றன என்ற உண்மையை 
உணர்த்துகின்றன. இதனால்‌ மகாசங்கார காலத்தில்‌ 
பிரபஞ்சத்‌ தொகுதி ஒருங்கே அழியுமென்பஅம்‌, அழி 
வைச்‌ சார்ந்து பின்‌ தோன்றமென்ப அம்‌, இவ்வாண்‌ 
இத்தொழில்கள்‌ இடைவிடா ஈடைபெறுமென்‌ 
பதும்‌ ஊதித்தறியக்‌ இடக்கின்றன. மகாசங்கார காலத்‌ 
தில்‌ ஈடைபெறவதை, ராம்‌ நேரிற்‌ பார்க்க முடியாத. 
எல்லாம்‌ ஒருங்கே அழியுங்‌ காலக்து ராமும்‌ அழிவோ 
மாகையால்‌ பிரபஞ்சம்‌ அழிவதை யார்‌ பார்த்து 
யாருக்குக்‌ கூறுவ! 


ஆ. பிரபஞ்சம்‌ இறைவனாலே முத்தொழில்களை 
அடை௫இன்றது. 

பிரபஞ்சம்‌ தோன்றி நின்று அழிதல்‌ அதன்‌ இயற்கை 
யான தொழில்கள்‌, ஆதலால்‌ முத்தொழில்‌ தடைபெறச்செய்ப 
இறைவன்‌ இருந்தாக வேண்டுமென்பது எவ்வாறு பொருந்‌ 
தும்‌ எனக்‌ கேட்கலாம்‌. 

சினிமாப்‌ படம்‌ ஓடுவதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. சில 
மணித்தியாலங்களில்‌ ஓட்டம்‌ நின்று விடுகின்றது. இவற்‌ 
ரூல்‌ அங்கு ஒருவனிருர்து படத்தை ஐடச்‌ செய்ரின்‌ 
ரன்‌; பின்‌ நிற த்துன்றான்‌ என அணுமாளித்தறி 
கிறோம்‌, அதுபோல சட்டி. அறியப்படும்‌ காரியமாய 
இப்பிரபஞ்சம்‌ ஒரு கருத்தாலின்‌ னை வழி நின்று 
முத்தொழில்கரோ அடைரன்றறு என அனுமானத்தால்‌ 

(inference) அறியக்டெக்கின்றது. 

இ:- பிரமா, விஷ்ணு, காலருத்திரர்‌ முதலியோர்‌ 
முத்தொழிற்‌ படுவராகையால்‌ அவரில்‌ எவ 
ரும்‌ முதற்கடவுளராக- முடியாது. 
சங்கா. ரங்கள்‌ (ஒடுக்கம்‌) ஐவகை. அவை நிவிர்த்தி 

க்லையிலடங்கெய தாற்றெட்டுப்‌ புவனங்களின்‌ சங்காரம்‌; 
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பிரதிட்டாகலையிலடங்கெ ஐம்பத்தாறு: புவனங்களின்‌ 
சம்காரம்‌, வித்தியா கலையிலடங்யெ இருபத்தேழு புவ 
னங்களின்‌ சங்காரம்‌, சாந்திலலையிலடங்கிய பதினெட்‌ 
டூப்‌ புவனங்களின்‌ சங்காரம்‌, சாந்தியதித கலையிலடங்‌ 
கிய பதினைந்து புவனங்களின்‌ சங்காரம்‌ என்பன. 
இலற்றுள்‌ இறுஇயிற்‌ கூறிய சாந்தியதீக கலையுட்பட்ட 
புவனங்களுஞ்‌ சேர்ந்த சங்காரமே மகாசங்காச மெனப்‌ 
படுதலால்‌ அதைச்‌ செய்பவன்‌ முழுமுதற்‌ சடவுளே 
னப்படுவான்‌. எவ்வாறெனில்‌, கிவிர்த்திகலைச்கு (சிரு 
ஷ்டிசச்கரம்‌) அதிபதி பிரமா, பிரதிட்டாகலைக்கு (திதி 
சக்கரம்‌) அதிபதி விஷ்ணு, வித்தியாகலைச்கு (சங்கார 
சக்கரம்‌) அதிபதி உருத்திரன்‌, சார்திகலைக்கு (திசோ 
தான சக்கரம்‌) அதிபதி மகேசுரன்‌, சாந்தியதத 
கலைச்கு (அறுக்கிரக சக்கரம்‌) அதிபதி சதாரிவன்‌. 
இவர்கட்கும்‌ மேலாய்‌, சங்கார காரணராயுள்ள சமஷ்டி 
ரூப சதாசிவருக்கே. (பசமரிவன்‌) முற்கூறிய ஐர்து 
கலைகளிஅமடங்கிய புவனங்களையும்‌ (மொத்தம்‌ இரு 
அற்திருபத்துரானு), அவ்வவற்றிற்குரிய லியூகர்‌ உட்‌ 
பட அவர்களின்‌ விசேஷ தொழில்பற்றி அதிபதிகளா 
கிய பிரமா, விஷ்ணு, உருத்திரன்‌, மகேசர்‌, சதாிவர்‌ 
முதலியோமையும்‌ மகாசங்கார காலத்தில்‌ சங்கரிக்கும்‌ 
வல்லமை உண்டு. ஆதலின்‌ பிரமா, விஷ்ணு, காலருத்‌ 
திரர்‌ முதலியோர்‌ தத்தம்‌ அதிகார எல்லையளவும்‌ 
கடவுளரேயன்றி முழுமுதற்‌ கடவுளராக மாட்டார்‌. 
அன்றியும்‌ மகாசங்காரத்தைச்‌ செய்யும்‌ பரமசிவன்‌ 
சிலவற்றை யொழிக்துச்‌ சங்கரிக்கமாட்டார்‌, லெவற்‌ 
றைச்‌ சங்கரிச்காதுவிடின்‌ அது மகாசங்காரமாக 
மாட்டாது, இவ்வாறு முழுவதையும்‌ சங்கரித்த 
விடத்து பரமசிவன்‌ ஒருவசே எஞ்சி நிற்பசென்ப 
அம்‌, ஒடுங்யெ பிரபஞ்சத்துக்கு ஆதாரம்‌ எஞ்சிய 
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அவரே என்பதும்‌, ஒடுக்கிய அவரே ஆதாரமாய்‌ நின்‌ ௮ 
பின்னரும்‌ பிரபஞ்சத்தைத்‌ தோற்றுவிப்பரென்ப தும்‌ 
வெளிப்படை. 


ஈ. இறைவன்‌ ஐந்தொழில்‌ (பஞ்சூருத்தியம்‌) 
செய்வன்‌. 

இறைவன்‌ ஆன்மாவை அராதியாகப்‌ பர்தித்து 
நிற்கும்‌ மலத்தை நீச்கிச்‌ சவெமார்‌ தன்மையை யடையச்‌ 
செய்யவே பஞ்சரிருத்தியமாய ஐர்தொழில்‌ செய்வன்‌. 
பிரபஞ்சம்‌ தோன்றி நிலைபெற்று அழிதல்‌ எனும்‌ 
முத்தொழில்கள்‌ ஆன்மாவின்‌ பொருட்டுப்‌ பிரபஞ்ச 
மடையும்‌ பொதுவான மாற்றங்களைக்‌ குறிக்கும்‌. 
படைத்தல்‌, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ எனும்‌ முத்தொழில 
டன்‌, மறைத்தல்‌ ($ழற்ற்‌/28810% 07 818௩79) அருளல்‌ 
(28ralion) என்பன ஆன்மாவுடன்‌. ரேர்த்தொடர்‌ 
புடைய தொழில்களைக்‌ குறிக்கும்‌. மறைத்தலென்பத 
ஆணவமலத்தின்‌ வலிமையைத்‌ தடுத்தலெனவும்‌; 
அருளல்‌ பச்குவமுள்ள ஆன்மாக்களுக்கு முத்தி கொடும்‌ 
தல்‌ எனவும்‌ பொருள்படும்‌. இன்னும்‌ ஐர்தொழில்‌ 
.தூலவைக்தொழில்‌, சூக்கும வைக்தொழில்‌ என இரு 
வகை, தூலவைந்தொழில்‌ மகா பஞ்சரிருத்தியம்‌, நிச்‌ 
இயபஞ்சடிருத்தியமென இருவகைப்படும்‌, மகாபஞ்ச 
இருத்திபம்‌ மகாசங்காரத்தின்பின்‌ எல்லா வுலகங்களை 
யும்‌ ஆன்மாச்களின்‌ சரீரங்களையும்‌ ஒருங்கே படைத்‌ 
துக்‌ காத்து அழித்து மறைத்து அருளு கலைக்‌ குறிச்கும்‌. 
நித்திய பஞ்சகிரு த்தியம்‌ ஆன்மா தனித்தனி முத்திபெற 
வேண்டிக்கணர்கோ௮ம்‌ தொடர்பாக ஈடக்குக்தொழில்‌ 
கணைக்‌ குறிச்கும்‌. சூக்கும வைர்தொழில்‌, சங்காரத்‌ 
தின்‌ பின்‌, ஆன்மா கேவல நிலையிலிருச்கும்போது செப்‌ 
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யப்படுலது. இது இறைவனின்‌ முதலுபகார மெனவும்‌ 
படும்‌. மேற்கூறிய ஓந்தொழில்களில்‌ மறைத்தலைக்‌ 
காத்தற்‌ றொழிலீலும்‌, அருளலை அழித்தற்‌ ஜொழிலி௮ 
மடக்‌ முத்தொழிலெனத்‌ தொகுத்துக்‌ கூறப்படுத 
அமுண்டு. 

வேறுமதக்‌ கொள்கைகள்‌ :-- 
1. உலகாயதர்‌ (materialists or carvakas) கொள்கை 


“காட்சி (ந்சரசற்ரீ்0ா) அனுமானம்‌ (ரசா) உரை 
(verbal testimony) எனும்‌ மூன்று பிரமாணங்களுள்‌ பஞ்சேத்‌ 
திரியங்களால்‌ நேரே அநுபவித்தறியக்‌ கூடிய காட்‌.ப்பிரமா 
ணமே நிச்சயமானது. மற்றவை இரண்டும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
டடக்‌ கூடியவையல்ல. பூதங்கள்‌ (481217 சச2ா£5) நிலம்‌, 
நீர்‌, நெருப்பு, வாயு எனும்‌ நான்குமே, இவற்றின்‌ கூட்டுறவி 
னல்‌ பிரபஞ்சம்‌ தோன்றும்‌. ஆன்மா என்று ஒரு பொருள்‌ 
இல்லை, நான்‌ பருத்திருக்கிறேன்‌ என்றால்‌ 'நான்‌' என்ற சொல்‌ 
தேகத்தையே குறிக்கும்‌, வெற்றிலை, பாக்கு, சுண்ணாம்பு 
இவை மூன்றையும்‌ வாயில்‌ மெல்ல சிவந்த நிறமுண்டாகும்‌, 
அதுபோல, “நான்‌! எனும்‌ உணர்ச்சி உடம்பில்‌ உள்ள பொருட்‌ 
களின்‌ சேர்க்கையால்‌ உண்டானது. மனிதன்‌ இறக்க உடம்பு 
மறுபடியும்‌ நீர்‌ அணு, தீ அணு, வாயு அணு முதலிய அணுக்க 
ளாகப்‌ பிரிந்து விடும்‌. இதனால்‌ 'நான்‌' என்ற உணர்ச்சியுமற்‌ 
றுப்‌ போய்விடும்‌. இற்நதபின்‌ முத்தி (7752-71௦1) அடைய 
வேண்டுமென வெண்ணிப்‌ புண்ணியங்கள்‌ செய்வது வீண்‌, 
உடமபோடிருக்கும்‌ பொழுது எதைச்‌ செய்தும்‌ உண்டு 'உடுத்‌ 
துச்‌ சுகபோக வாழ்வை நடத்த வேண்டும்‌. கடவுள்‌ ஒருவன்‌ 
இருந்தால்‌ முத்தொழில்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌, அத்தொழில்‌ 
கள்‌ நடைபெறுவதைக்‌ காண முடியவில்லை. 'ஆ.த.ல ரல்‌ 
கடவுளுண்டு என்பதும்‌ கட்டுக்கதை'' என்று உலகரயதர்‌ 
கூறுவர்‌. இக்கூற்றுக்கள்‌ பொருந்தா, 


ஏன்‌? உலகாயதர்‌ காட்‌சிப்பிரமாணம்‌ ஒன்றையே 


ஏற்பர்‌. “ இம்மையின்‌ முயற்சியாலே இருகிதி யிட்‌ 
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ப்படும்‌” என்பது இவர்களின்‌ கொள்கை. இக்‌ 
கொள்கை இவர்கள்‌ கூறும்‌ காட்டிப்‌ பிரமாணத்தில்‌ 
அடங்காது அகமப்‌ பிரமாணமாய்‌ அதில்‌ அடங்குத 
லால்‌, இவர்கள்‌ கூறும்‌ காட்சிப்‌ பிரமாணம்‌ ௪௮ 
என்பதை அறியமுடியவில்லை. -1* கரன்‌ பருத்துவிட்‌ 
"டேன்‌!' என்றால்‌ அது தேகத்தையே குறிக்கும்‌. 
தேகத்தைச்‌ சேர்ந்த பொருட்கள்‌ கூடுவகா அண்‌ 
டாகும்‌ உணர்ச்சியே அர்த “நான்‌?” என்று உலகா 
யதர்‌ கூறுவதும்‌ அறுபவத்துக்குப்‌ பொருத்தமில்லை. 
தேகத்தை எனது தேகம்‌, எனது கை அல்லது எனது 
தலை யென்றுதான்‌ சொல்கிறோம்‌. எனது என்ற 
சொல்லால்‌ தேகத்துச்குப்‌ புறம்பாயது (நான்‌ ?” என்‌ 
பனு தெளிவு. அன்றியும்‌, நான்‌ பருத்துவிட்டேன்‌ 
அல்லது சான்‌ வளர்ச்‌. துவிட்டேன்‌ என்று கூறப்படு 
லாலும்‌ தேகம்‌ ஆன்மாவாகி விடாது. ஆன்மா மயக்‌ 
கத்தினால்‌, தான்‌ வேறு உடம்பு வே௮ என்று அறி 
யாது, தான்‌ தேகமே என எண்ணி அதனுடன்‌ கூடி. 
வாழ்வதினாலேயே, “£ நான்‌ பருத்து விட்டேன்‌ ?” என்‌ 
தின்றது. இது பழச்கம்பற்றி வந்த உபசார வழச்காகும்‌. 
உலகம்‌ முத்தொழில்களை யுடையது என்பதும்‌ முன்பு 
எம்மால்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளஅ. இதனால்‌ உலகாயதர்‌ 
கூறுவது வெறுங்‌ கற்பனை யாகின்றது. 


2. புத்தர்கள்‌ (8யdhi5t5) கொள்கை. 


முற்காலத்தில்‌ இந்தியாவில்‌ புத்தமதம்‌ நான்கு பிரிவு 
களை யுடையதாயிருந்தது. அவை கோகாச்சாரம்‌ (ளிஞ்ஞான 
வாதம்‌), மாத்தியமிகம்‌ (சூனியவாதம்‌), செளத்திராந்திகம்‌, 
வைபாடீகம்‌ என்பனவாம்‌, இவற்றின்‌ கொள்கைகளை ஆதார 
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மாகக்‌ கொண்டோர்‌ “நிர்வாணம்‌” (1௪ரார்ர்ஸா) எனும்‌ முத்தி 
_நிலையைப்பற்றி வெவ்வேறான கொள்கைகளை யுடையராயினும்‌ 
அதனை யடையும்‌ வழிகளைப்பற்றிப்‌ பொதுவான கொள்கை. 
களை யுடையர்‌. ஞானமே ஆன்மா, ஞானம்‌ என்பது நீரோட்‌ 
டம்‌ போலச்‌ சந்தானமாய்‌, கணந்தோறுந்‌ தொடர்ச்சி 
யாய்த்‌ தோன்‌ றியழியும்‌ தன்மையுள்ளது. ஆதலால்‌ ஆன்மா 
வென்பது முற்கணத்தில்‌ தோன்‌ நிய ஞானத்தின்‌ வாசனை, 
பிற்‌ கணத்தில்‌ தோன்றும்‌ ஞானத்தைப்‌ பற்றுவதால்‌ 
தொடர்ச்சியாய்‌ நிகழும்‌ அறிவுணர்ச்சியே, அஃதாவது வித்‌ 
துக்‌ கெட மரந்‌ தோன்றுவதுபோல, முற்கணத்‌ தறிவின்‌ 
வாசனை, தொடர்ச்சியாய்த்‌ (continuously changing stream 
of consciousness) தோன்றும்‌, மற்றைய . உலகப்‌ பொருட்‌ 
களின்‌ தோற்றமும்‌ மறைவும்‌ ஒவ்வொரு கணத்திலும்‌ காணப்‌ 
படும்‌ உணர்ச்சி அநுபவ$மயன் றி வேறொன்றுமில்லை, இவ்‌ 
வாறுண்டாகும்‌ வாசனையறிவு நீங்கவே முத்தி அல்லது 
நிர்வாணம்‌, ஆகையால்‌ உலகம்‌ மீளத்‌ தோன்றுமென்பது' 
பொருத்தமற்ற கூற்று, உலகம்‌ உள்பொருளாயின்‌ மீளத்‌ 
தோன்றவேண்டியதில்லை, ஆதலால்‌ தோற்றுவிககக்‌ கட்வுள்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்பது வீண்‌ பேச்சு என்று கூறுவர்‌, 


சைவ௫த்தாந்திகள்‌. ““முதற்காணமாெய மண்‌ 
காரியமாகிய குடமாக மாறாது. அதை வனைதற்கு 
நிமித்த காரணனாயெ (efficient cause) ஒரு குயவன்‌ 
வேண்டும்‌. அது போன்ற முதற்காரசணமாகிய 
மாயையினின்௮ தோன்னம்‌ பிஃபஞ்சத்திற்கு நிமித்த 
கரரணனாயெ ஒரு கருத்தாளின்றிப்‌ படைத்தல்‌ முதலிய 
தொழில்கள்‌ நிகழமாட்டா. அல்லாமலும்‌, கணந்தோ 
அம்‌ பொருட்கள்‌ மாற்றமடைகின்றன; ஆன்ம உணர்‌ 
வம்‌ கணர்தோறர்‌ தோன்றித்‌ தோன்றி அழிகின்ற 
என இவர்கள்‌ கூறுவதால்‌, ஒருவன்‌ செய்யும்‌ பாவ 
புண்ணியத்தின்‌ பயன்‌ யாரைச்‌ சேருமென்பனு நிச்சய 
மற்றதாகின்றது. “இவர்கள்‌ ஆன்மா கணந்தோறுர்‌ 
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தோன்றி யழிகின்றது என்று அன்மாலினுண்மையை 
மறுப்பதால்‌ இன்மாவென்ம ஈட்டப்படும்‌ இவரும்‌ 
இல்லையாய்‌, இவர்கள்‌ கூறும்‌ மறுப்பும்‌ என்‌ தாய்‌ 
மலடி என்முற்‌ போல முடியும்‌?” எனக்‌ கூறுவர்‌. 


3. சாங்கியர்‌ (589/6) கொள்கை. 


“ஆன்மா (புருடன்‌), மூலப்‌ பிரகிருதி என்பன அ.நாதியா 
யுள்ளவை, ஆன்மாக்கள்‌ பல, ஆன்மா அறிவு மாத்திரையாய்‌ 
பந்த நிலையிலும்‌ முத்தி நிலையிலும்‌ விகாரமடைதலின்றி ஒரே 
தன்மைத்தாயுள்ளது. மூலப்‌ பகுதியாகிய பிரகிருதி, அசேதன 
மாய்‌ அருவாய்‌ உள்ளது, இம்மூலப்‌ பிரகிருதியே (1௦ tier 
but unintelligent பியா) பிரபஞ்சம்‌ தோன்ற முதற்‌ 
காரணமாயுள்ளது; சாத்வீகம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌ எனும்‌ 
முக்குணங்களை அங்கமாக வுடையது; முக்குணங்களின்‌ சம 
நிலையில்‌ (௪:5௩) பிரகிருதியாய்‌ நின்று, முக்குணங்கள்‌ 
ஒன்றிற்‌ கொன்று கூடிக்குறைய உலகமாகப்‌ பரிணமிக்கும்‌ 
(evolves); . அத்துடன்‌ ஆன்மாவின்‌ போகப்‌ பொருளா யுமுள்‌ 
ளது. ஆன்மாவும்‌ பிர்கிருதியும்‌ சம்யோக சம்பந்தத்தால்‌ 
கூடும்போது ஆன்மாவின்‌ சந்நிதி (127௪ 292102) மாத்தி 
ரத்தில்‌ சிருட்டி ஆரம்பமாகும்‌, அஃதாவது முக்குணங்களின்‌ 
சமநிலை மாறப்‌ பிரகிருசியினின்று மகத்‌” என்னும்‌ உலக 
வித்து (he great germ of this vast universe) வெளிப்‌ 
படும்‌. ' ஆன்மஅறநிவு (consciousness of the soul) இதில்‌ 
பிரதிபலிக்க, இது (மகத்‌) தொழிற்படத்‌ தொடங்கி, அறிவைப்‌ 
பெற்றுப்‌ புத்தியாகப்‌ பரிணமிக்கும்‌, புத்தியினின்று நான்‌ 
எனும்‌ அகங்கார தத்துவம்‌ தோன்றும்‌, அகங்கார, 
தத்துவம்‌, சாத்வீக குணம்‌ மேம்பட்ட நிலையில்‌ மெய்‌, வாய்‌. 
கண்‌, மூக்கு, செவி எனும்‌ ஞானேத்திரியங்களையும்‌, வாக்கு, 
கை, கால்‌, பாயு, உபததம்‌ எனும்‌ கன்மேந்திரியங்களையும்‌ 
மனத்தையும்‌ தோற்றுவிக்கும்‌, தாமதகுணம்‌ கூடிய நிலையில்‌ 
சப்த, ஸ்பரிச, ரூப, ரச, சுந்தம்‌ எனும்‌ தன்மாத்திரைகள்‌ 
ஐந்தையும்‌ தோற்றுவிக்கும்‌. தன்மாத்திரைக ளினின்று பஞ்ச 
பூதங்கள்‌ தோன்றும்‌, இதன்படி தத்துவங்கள்‌ இருபத்தைந்தாம்‌ 
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ஆன்மாவுக்கு இத்‌ தத்துவங்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ இன்ப 
துன்பங்களை அநுபவித்தல்‌ போன்ற உணர்ச்சி உண்டாகி 
றது, ஆமின்‌, ஆன்மா புருடனாகிய தன்னையும்‌ பிரகிருதியை 
யும்‌ வேறு வேறெனப்‌ பகுத்துணர அஞ்ஞானம்‌ நீங்கி மேல்‌ 
நிலையை யடையும்‌'' என்ப சத சாங்கியரின்‌ கொள்கை, 

இவர்கள்‌ கூறும்‌ தக்‌. வக்‌ ே கோற்றங்களிற்‌ 
பெபரும்பகுதி ஒப்புக்கொள்ளப்படினும்‌, கடவுட்‌ 
கொள்கை சம்பர்தப்பட்ட மட்டில்‌ இவர்கள்‌ கொள்கை 
பொருந்தாது. ஏன்‌? இவர்கள்‌ ஆன்மாவின்‌ சர்கிதியில்‌ 
புத்தி தத்துவத்தில்‌ அறிவு கோன்றுமென்கின்றனர்‌. 
இஅ, ““நிலைக்கண்ணாடியிற்‌ ரன்னும்‌ உருவத்தைக்‌ கண்‌ 
காண்கிறது. என்ன கூறாது நிலைச்கண்ணாடியே காண்டு 
றது”? என்னுங்‌ கூற்றுக்‌ கொப்பாகும்‌. புத்தி உயிரற்ற 
சடப்பொருளாதலால்‌, தானே எ.தனையுமறிர்து 
அறுபவியா அ என்க. 


முன்னரே கூறப்பட்ட சாங்கிரியன்‌ கொள்கையை ஆதா 
ரமாகக்‌ கொண்டு சிலர்‌, “சைவ சித்தாந்தம்‌ கூறும்‌ மாயை 
யிலிருந்து உலகந்‌ தோன்றின்‌ அதே மாயையிலேயே பிரபஞ்‌ 
சம்‌ ஒடுங்கவேண்டும்‌; நிமித்த கரரணனாகிய பரமசிவனில்‌ 
ஒடுங்கு மென்பது எவ்வாறு? மாயையில்‌ ஒடுங்கிய உல 
கத்தை மாயையே தோற்றுவிக்கும்‌, அதற்கு ஒரு கருத்தர 
வேண்டாம்‌, இன்னும்‌ வளைதல்‌ நடைபெறும்போது குயவ 
னையும்‌ குடத்தையும்‌ ஒருங்கே காணலாம்‌. ஆனல்‌ படைத்‌ 
தல்‌ தொழில்‌ நடைபெறும்போது கருத்தாவையும்‌ மாயை 
யையும்‌ ஒருங்கே காணமுடியவில்லையே, ஆகையால்‌ . கடவுள்‌ 
தேவையில்லை” என வாதிக்கலாம்‌, 


குயவனின்‌ முபற்சியின்றி மண்‌ குடமாகா து, 
மாயை அறிவற்ற, அசேதன, சூச்சுமப்‌ (non-intelligent 
எரி 40572) பொருள்‌. ஆயினும்‌ ௮௪, அதி சூக்கும 
மான கடவுளுடன்‌ ஒப்பிடும்போது, தூலப்பொருளா 
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கும்‌, ஆதலால்‌ கடவுள்‌ வியாபகமாகவும்‌, மாயை கடவு 
ளில்‌ வியாப்பியமாகவும்‌ இருத்தலால்‌ இரண்டையும்‌, 
குயவனையும்‌ குடத்தையும்‌ போன்று, ஒருங்கே சாண 
முடியாது. அன்றியும்‌ முனைக்கு வித்து ஆதாரம்‌. ளித்‌ 
அச்கு நிலம்‌ ஆதாம்‌, அதுபோலப்‌ பிரபஞ்சத்‌ அச்கு 
மாயை ஆதாரம்‌. மாயைக்குச்‌ சிவசச்தி ஆதாரம்‌. வென்‌ 
சக்திக்கு வேறா கலின்மையால்‌, எவெனே மாயை யொடும்‌ 
குதற்கு நிலைக்களனாயுள்ளா னென்ப தும்‌, மீளத்‌ சோன்‌ 
அதற்கு நிமித்தகாரணனாநின்றான்‌ என்பதும்‌ பெறப்‌ 
படும்‌. ஆகையால்‌ கடவுள்‌ ஒருவன்‌ உளன்‌ என்பது 
அனுமானத்தால்‌ அறியக்டெக்கின்றது. 


4, ஏகான்ம மாதிகள்‌ (௱௦ா।5$t5) கொள்கை. 
இவர்களுக்கு வேத உபதிஷதங்கள்‌ ஆதாரமா யிருக்‌ 
கின்றன. இதில்‌ அத்வைத வேதாந்திகள்‌ உட்பட பல பிரி 
வினர்‌ உளர்‌. பிரமம்‌ ஒன்றே சத்‌ சித்‌ ஆனந்தமாய்‌ நித்த 
மாய்‌ வியாபகமாயுள்ளது, மற்றும்‌ காணப்படுவன வெல்‌ 
லாம்‌ வெறுந்‌ தோற்றங்கள்‌ காரியமாய உலகம்‌. உள்ள 
தென்ற உணர்ச்சி, சிப்பியை அறியாமையினால்‌ வெள்ளி 
யெனக்‌ காண்பது போன்ற மயக்க உணர்ச்சியே, மிரமம்‌ தனது 
மாயா சக்தியினால்‌ இவ்வாறு தோன்றச்‌ செய்கின்றது, மாயா 
சத்துமன்றி அசத்துமன்‌நி அநிர்வசனமாய்‌ (4882710012) 
உள்ளது, இன்னும்‌ வழியில்‌ காணப்படுங்‌ கயிறு, தூரத்தில்‌ 
நின்று மயக்கத்துடன்‌ பார்ப்பவனுக்குப்‌ பாம்பாகவே 
தோன்றும்‌, எனினும்‌ இப்‌ பொய்த்‌ தோற்றம்‌ ஒரு உண்மைப்‌ 
பொருளான கயிற்றை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டே உண்டானது. 
இதேபோன்று, அஞ்ஞானம்‌ (அவித்யா-,750/241027 ஒரு 
பொருளின்‌ உண்மைநிலையை அறியாதபடி தடுப்பதுமல்லாமல்‌ 
வேறொரு பொருளாகவுங்‌ கருதச்‌ செய்கின்றது பிரமம்‌ ஒன்றே 
அஞ்ஞான முடையார்க்கு உலகமாகவும்‌ பல்வேறு பொருட்‌ 
களாகவுங்‌ காட்சியளித்து உணர்ச்சிகளை விகாரப்படுத்துகிறது, 
மாயைக்கு வேறான பிரமரூபமே நான்‌ என வேதாந்த ஞானத்‌ 
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தால்‌ அறிய அஞ்ஞானம்‌ நீங்கி முத்தி பெறலாம்‌, ஆகை 
யால்‌ கடவுள்‌, ஆன்மா, பிரபஞ்சம்‌ என்பன வெவ்வேறான 
பொருள்களல்ல (alma Hd the world are one and 
thoy exist as reality and aந்ற்eranc:) என்று கூறுவர்‌, 
இக்கூற்றும்‌ பொருந்தாது. 

ஏன்‌? பிரமம்‌ ஆன்மாவாயிருப்பின்‌ ஆன்மா அன்ப 
மடையக்‌ காரணமில்லை. பிரமம்‌ மாயாசக்தியினால்‌ இவ்‌ 
வித துன்பவுணர்ச்சியை .யுண்டாச்குவது தன்னையே 
அன்பப்படுத்துவது போலாம்‌. பிரமத்துச்கும்‌ துன்ப 
முண்டெனின்‌ பிரமம்‌ மாயையால்‌ கட்டுண்டு சுவதர்‌ 
தரமில்லாத ஒரு 'பொருளாகிவிடும்‌. அப்போது 
மாயையே எல்லா மாகிவிடும்‌. ஆன்மா, பிரமம்‌, 
உலகம்‌ எல்லாம்‌ மாயையால்‌ கட்டண்டதாய்‌ விடும்‌. இத 
னால்‌ பிரமத்தைப்பற்றி மேம்படப்‌ பேசுவதும்‌, ஆன்மா 
தன்னைப்‌ பிரமரூபமாகப்‌ பாவனை பண்ணுவதும்‌ வீண்‌ 
செயல்கள ரகிவிடும்‌. ஆகையால்‌ கடவுள்‌ வேறு, அன்மா 
வேறு, மாயை வே௮ு என்று கூறுவதே அழுபவத்திற்‌ 
குப்‌ பொருத்தமான அ. 


5. விரிட்டாத்வைதி (பெ£!((1608 Monist5) கொள்கை. 


“கடவுள்‌ ஒருவனே உளன்‌, அவனே பரம்‌ பொருள்‌. எல்‌ 
லாம்‌ அறிபவன்‌, எல்லாம்‌ வல்லவன்‌, அணுரூபமுள்ள ஆன்‌ 
மாக்களும்‌ அறிவற்ற சடப்பொருட்களும்‌ அவனின்‌ பகுதிக 
ளாய்‌ அநாதியாய்‌ அமைந்துள்ளன. சிலந்தி தனது உடம்பி 
லிருந்து எடுக்கும்‌ பொருட்களைக்‌ கொண்டு வலையை உண்‌ 
டாக்குவது போல, அவன்‌ தன்னுளடங்கிய சடப்பொருட்களைக்‌ 
கொண்டு உலகைப்‌ படைக்கன்றான்‌. அப்போது அணு ரூபமா 
யுள்ள ஆன்மாக்கள்‌ தங்கள்‌ கன்மங்கட்‌ கேற்ப உடம்புகளைப்‌ 
பெறும்‌. தேகத்தை வேறான பொருளென உணர்ந்து பற்றை 
நீக்குதல்‌ முத்திக்கு வழி” என்பர்‌, இக்கூற்றும்‌ பொருத்த 


மன்று. 
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ஏன்‌? அன்மாச்கள்‌ பரம்பொருளின்‌ பகுதிகளர 
யமையின்‌ அவைகட்கு விரும்பியபடி. கன்மஞ்‌ செய்யு 
முரிமையில்லை. ஆன்மாக்கள்‌ தன்பமடைவது சட 
வுளுக்காக, கடவுள்‌ செய்த கன்மங்கட்காக எனச்கொள்‌ 
தலும்‌ பொருத்தமில்லை, அவ்வித குற்றத்தைச்‌ 
சுமத்துவது இறைமிந்தை யாகும்‌. அகையால்‌ விருப்பு 
வெறுப்பற்ற கருத்தா ஒருவன்‌ முத்தொழில்களைச்‌ 
செய்யும்‌ சங்காரகாரணனாயுளன்‌ என்றே கொள்ள 
வேண்டும்‌. ஆன்மா ஆணவ மலத்தின்‌ சேர்ச்கையால்‌ 
கன்மங்கள்‌ செய்து அன்பமடைகின்றது என்பதும்‌ 
வெளிப்படை, 


6. பொது, 

1 வினையே (கர்மா-2241/௦18) முத்தொழில்‌ செய்யும்‌, வினை 
யைக்‌ கூட்ட இறைவன்‌ தேவையில்லை' என்று சிலர்‌ வாதிப்பர்‌: 
இக்கூற்றும்‌ பொருந்தாது. 


ஏன்‌ ? வினை, மாயை போன்றன சடப்பொருள்‌. 
அது கானே ஆன்மாவைச்சென்று அடையா அ வினையைச்‌ 
கூட்டக்‌ கருத்தா ஒருவன்‌ வேண்டும்‌. “மடியில்‌ பரல்‌ 
தானே சரச்குமாயினும்‌ இறர்த பளமடியில்‌ பால்‌ சச்‌ 
காது. காந்தம்‌ இரும்பை இழுப்பினும்‌ அவ்விரண்டி 
னையும்‌ ரேர்‌ வைச்சு ஒருவன்‌ வேண்டும்‌. ஆதலின்‌ அறி 
வுள்ள சேதனப்‌ போருளின்‌ துணை, வினையை ஈடத்தத்‌ 
தேவைப்படுகிறது. அதுபோன்௮, வினையை அவ்வான்‌ 
மாக்களுக்குச்‌ கூட்டக்‌ கருத்தா ஒருவன்‌ வேண்ட மென்‌ 
பது புலனாின்றது. 

2, குயவன்‌ சிற்றறிவுடையன்‌, ஆசையுட்பட்டவன்‌, வினை 
வயத்தன்‌, அப்படியிருக்கவும்‌ அவனைக்‌ கடவுளுக்கு உவமை 
கூறின்‌, அக்கடவுளும்‌ முத்தொழிலைச்‌ செய்யும்‌ போது வினை 
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யாற்கட்டுண்டு நிற்க வேண்டும்‌, ஆதலால்‌ கடவுள்‌ ஆசை 
வயப்பட்டுச்‌ செய்வாரோ ? எனக்‌ கேட்கலாம்‌. 


வினை சங்கற்ப (988௪. றர) மாத்தின்ரயாற்‌ 
செய்வதும்‌ கரணத்தால்‌ (கை முதலியவற்றால்‌) செய்‌ 
வது மென இருவகைப்படும்‌, இறைவன்‌. சங்கற்ப மர்த்‌ 
திளையாற்‌ செய்வன்‌. அதனால்‌ ஆசை வயப்பட்டு கிற்‌ 
கக்‌ காரணமில்லை. அவன்‌ திர்விகாரி, விகாரமுறாதவன்‌. 
காலதத்‌ துவம்‌ இறந்தகாலம்‌ நிகழ்காலம்‌ எதிர்காலம்‌ 
என வெவ்வேறு வகைப்பட நின்ன தொழிற்படினும்‌, 
அம்மூன்‌ அ காலங்களுளொன்‌ நினா௮ம்‌, (கோலதத்துவம்‌) 
கட்டுண்டு விகாசமடையாது. அது போல, இறைவன்‌ 
கருவிகமணங்களின்றிச்‌ சங்கற்ப மாத்திரையால்‌ முத்‌ 
தொழில்களையும்‌ செய்வானாகையால்‌ விகார முறான்‌. 
அஃதாவது; ஒருவன்‌ கற்ற தாலீஇள்ள சொல்லும்‌ 
பொருளும்‌ அவன்‌ மனதில்‌ உதிச்கும்‌ போது அவன்‌ 
அவற்றால்‌ பர்தப்படாதஅ போலவும்‌, ஒருவன்‌ கனவில்‌ 
கண்டவைகளை விழிப்பு நிலையில்‌ அறியும்‌ போ த அக்கன்‌ 
வினால்‌ பர்தப்பட்டு விகாரமுறாத ஐ போலவும்‌, கடவுள்‌ 
ஆன்மாக்கள்‌ உய்யும்‌ பொருட்டு இயல்பாகச்‌ செய்யும்‌ 
வினைகளால்‌ வீகாமமுறான்‌. ஆகையால்‌ கடவுள்‌ அசை 
வயப்பட்டு எதையும்‌ செய்யா னென்பறு தெளிவு, 


முதற்‌ சூத்திரம்‌ முடிந்தது. 


பிரமாண வியல்‌ ந 
இரண்டாஞ்‌ குத்தீரம்‌ 


அவையே தானே யாயிரு வினையிற்‌ 
போக்கு வரவு புரிய ஆணையி 
னீக்க மின்றி நிற்கு மன்றே, 


அனுமானப்‌ பிரமாணத்தால்‌ பெறப்பட்ட முதல்வன்‌ 
நிமித்த காரணனாகையால்‌, அதே பிரமாணத்தால்‌ முதற்‌ 
காரணமான மாயையும்‌ (74797 2௭892), துணைக்‌ காரணங்க 
ளான (டிச யாகமி௭1 பாமா) கன்மமும்‌, சிற்சக்தியும்‌ உண்‌ 
டென இங்கே கூறப்படுகின்றது. 
செம்பொருள்‌:- 

இறைவன்‌ அன்மாச்கள்‌ உய்யும்‌ பொருட்டு சிவ 
சச்தி வடிவாய்‌ நின்று உலகத்தைத்‌ தோற்றுளிச்சின்‌ 
முன்‌. உயிர்‌ வேற, உடம்பு, வேறு எனப்‌ பிரித்துச்‌ 
காணமுடியா தபடி ஈம்முயிர்‌ உடம்புடன்‌ கலந்து நிற்பது 
போல, இறைவன்‌; உயிர்கள்‌ நிலைபெஅம்‌ பொருட்டு 
கலப்பினால்‌ அவ்வான்மாக்களேயாய்‌ (ஒன்றாய்‌) நிற்சின்‌ 
மூன்‌, அதே சமயத்தில்‌, கண்ணொளி விளங்கச்‌ காரணம்‌ 
சூரியனாயினும்‌ கண்‌ வேறு, சூரியன்‌ வேறாப்த்‌ தனித்து 
நிற்பதுபோல; இறைவன்‌ உயிர்கட்ரு அறிவை விளக்‌ 
குதற்‌ பொருட்டுப்‌ பொருட்டன்மையால்‌ அவற்றின்‌ 
வேறாயும்‌ நிற்கின்றான்‌. அதே சமயத்தில்‌, கண்‌ 
ஒரு பொருளைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பினும்‌, ஆன்ம 
போதம்‌ (அறிவு) அதனுடன்‌ கூடினாலன்‌ றி அப்பொரு 
காக்‌ காணாது. அதுபோல, இறைவன்‌, உயிர்கள்‌ (ஆன்‌ 
மாக்கள்‌)-இன்ப அன்பங்களை அறுபவித்தற்‌ பொருட்டு, 
உயிர்ச்குயிராதல்‌ தன்மையால்‌ உடனாயும்‌ நிற்கின்றான்‌. 

இவ்வாறு இறைவன்‌ சிவசத்தி வடிவாய்‌ ஆன்மாச்‌ 
களுடன்‌ கலத்து அவ்வான்மாக்களே யாயும்‌, அவ்‌ 
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வான்மாக்களின்‌ வேறாயும்‌, ஆன்மாச்சளாடனாயும்‌. (இம்‌ 
மூன்று சம்பர்தமும்‌ தன்கட்டோன்ற) நிற்கும்‌ நிலை 
பஅத்துவிதகிலை? யெனப்படும்‌. 


இறைவன்‌ அருளுடையவன்‌. சூரியனுக்கு ஒளி 
போன்று அவனுக்கு அருள்‌ குணமாயுள்ளு. அருள்‌ 
ஆற்றலாக (சஜ) இருப்பதால்‌ ஒவ்வொரு நிலையில்‌ 
அருட்சச்தி, பராசக்தி, திரோதானம்‌, ஆணை எனப்‌ 
பெயர்கள்‌ பெறும்‌. இவ்வா று இறைவன்‌ பராசக்தியிற்‌ 
பிரிலில்லாது சமவேதமாய்‌, திசோதானசக்தி வடிவாய்‌ 
நின்னு ஆன்மாக்கள்‌ வினைக்டோக இன்ப தன்பங்களை 
நகரச்செய்தல்‌ வேண்டி, பிறப்பு இறப்புக்களை யடைய்ச்‌ 
செய்த; அருள்‌ புரிவன்‌. 


வினைச்‌ டொ? எனவே வினைகளுண்‌ டென்பதும்‌, 
“பிறப்பு இறப்புக்களை யடையச்‌ செய்வன்‌): எனவே 
உடம்புகளும்‌ அவை தோன்அதற்கு முதற்‌ காரண 
மான மாயையு முண்டென்பதும்‌, வினை (கன்மம்‌) 
மாயை எனும்‌ இரண்டும்‌ தொழிற்படச்‌ காரணம்‌ 
ஆணவ மல நீக்கத்தின்‌ பொருட்டாதலால்‌; ஆணவ மல 
முண்டென்பஅம்‌ பெறப்படும்‌. 


பெறப்படுவன:- 


1. இறைவன்‌ ஆன்மாக்களூடன்‌. இரண்டற நிற்‌ 


பன. 

2. இறைவன்‌ கன்மபலனைக்‌ கொடுப்பன்‌. 

3. ஆன்மாக்கள்‌ கன்மங்கட்‌ கேற்ப உடம்புகளை. 
எடுக்கும்‌. 


4, இறைவன்‌ சர்வ வியாபகன்‌. 
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விளக்கம்‌:- 
அ. இறைவன்‌ அன்மாக்களுடன்‌ இரண்டற நிற்‌ 
பன்‌. அஃதாவ அ இறைவன்‌ அன்மாக்களேயாயும்‌, அவற்‌" 
நின்‌ வேறாயும்‌, அவற்றின்‌ உடனாயும்‌ நிற்பன்‌ என்ப 


தாம்‌. 


1. இறைவன்‌, கலப்பினால்‌ ஆன்மாக்களேயாய்‌,: 
அபேதமாய்‌ நிற்கும்‌ நிலை:- 
ஒருவன்‌, உடம்பு ஐம்பொறிகள்‌ முதலியவற்றைப்‌ 

பொருந்தி நிற்கும்போது, வேறொருவன்‌ உடம்புச்‌ 
கிட்ட பெயரால்‌ “கந்தா?! என அழைக்க, முன்னை. 
யவன்‌ ஏன்‌” என்டின்றான்‌. அஃதாவது உடம்பின்‌ பெய 
ரால்‌ அழைக்க ஆன்மா “ஏன்‌”? என்கின்றது. ஆன்மா 
தான்‌ வேற, உடம்பு வேற்‌ என வேற்றுமை இன்‌ 
நிச்‌ கலந்து நிற்ன்ற காரணத்தினாலேயே அவ்வாறு. 
*ஏன்‌?? என்கின்றது. ஆன்மா இவ்வா உடம்புடன்‌ 
இயைந்து நிற்பினும்‌ ஆன்மா உடம்பாகாது, அதுபோல்‌, 
இறைவன்‌ ஆன்மாக்களின்‌ வே௮படாதியைந்து அவ்‌ 
வான்மாக்களாயே நிற்பன்‌. அவ்வாறு நிற்குங்கால்‌ 
இறைவன்‌ ஆன்மாவாயும்‌, அதற்கு வேறாயும்‌ நிற்பன்‌, 
ஆன்மா அன்மாவாய்‌ மட்டுமே நிற்குமன்றி இறைவ 
காது. 

2. இறைவன்‌? பொருட்டன்மையால்‌ ஆன்மாக்‌ 
கவின்‌ வேறாய்‌, தானேயாய்‌, பேதமாய்‌ நிற்‌ 
கும்‌ நிலை:- 
கண்ணுக்கு இயல்பாக ஒளிக்குணம்‌ உண்டு. ஆயி 

ணும்‌ அது தானே காணமாட்டா தாகையால்‌ வேணு 

ஒளியுடன்‌ ' கலந்து நின்றே. காணும்‌, இதனால்‌ கண்‌ 
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ணுச்கும்‌ பொருட்களுக்கும்‌ ஒளியைக்‌ கொடுத்தக்‌ 
காணச்‌ செய்வது. சூரியன்‌. சூரியனில்லையெல்‌ கண்‌ 
ணுக்குக்‌ காணுர்‌ தொழிலில்லை. அப்போது கண்‌ தான்‌ 
ஒரு பொருளுண்டென்பதையும்‌ அறியா. இவ்வாஅ 
சூரிய ஒளி சண்ணொளியுடன்‌ கலர நின்ன காணச்‌ 
செய்யினும்‌ சூரிய ஒளி வேற, கண்ணொளி வேறு என 
காம்‌ வேறபடுத்தியறிகின்றோம்‌ ' அதுபோல, இறைவன்‌ 
அறிவை விளச்குதற்‌ பொருட்டு ஆன்மாவுக்கு வேறாயும்‌ 
நிற்டன்றான்‌. 


இறைவன்‌ ஆன்மாவுக்கு வேறாயுள்ளானெனின்‌, வேதத்‌ 
துள்‌ அத்துவிதம்‌"! என்றதுமன்‌ றி ஏகம்‌” எனக்‌ கூறப்படு 
வதால்‌, இறைவன்‌ ஆன்மா எனும்‌ இரண்டும்‌ ஒரு பொரு 
ளையே குறிக்குமோ வெனச்‌ சிலர்‌ கேட்கலாம்‌, 


“துவிதம்‌?! என்ற சொல்‌ இரண்டு பொருட்க. 
யே குறிக்கும்‌. ஆயின்‌ “௮”? எனும்‌ எதிர்மறை 
யைக்‌ குறிக்கும்‌ எழுத்‌. து இறைவன்‌ ஆன்மா எனும்‌ 
இரண்டு பொருட்களும்‌ பிரிச்துணர முடியாதபடி. 
உடனாப்‌ நிற்குமென்பதைக்‌ குறிக்கும்‌. இதனால்‌ 
இறைவனும்‌ அன்மாவும்‌ ஒரே பொருளல்ல வென்பது 
புலனாகும்‌. ஒரே பொருளாயின்‌ ஏகம்‌ என்ற சொல்‌ 
ஒன்றே போதும்‌. அத்துளிதம்‌ என்ற சொல்லை உப 
யொடிக்க ேவேண்டிய அவசியமில்லை. வேதத்துள்‌ 
“ஏகம்‌ என்ற சொல்‌ ஐர்தொழில்‌ செய்யும்‌ பதிப்‌ 
பொருள்‌ ஒனறே, இசண்டில்லை என்பதைக்‌ குறிக்கும்‌, 
இப்பதிப்‌ பொருளுக்கு வேறாசியது, “பசு?” எனப்‌ 
படும்‌ ஆன்மா. ஆன்மா ஆணவ மலத்தால்‌ கட்டுண்ட 
நிலையில்‌ '*பச!? எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. 


இறைவனுக்கும்‌ ஆன்மாவுக்கும்‌ வேற்றுமை கூறின்‌, 
“மீரமமில்லை யெனில்‌ எப்பொருளு மில்லை” யெனும்‌ வேதக்‌ 
கூற்றுக்கு இழுக்காகாதோ எனக்‌ கேட்கலாம்‌, 
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“அ? என்ற ஒலி வாயைத்‌ திறச்கும்பொழுது 
இயல்பாகப்‌ பிறச்கின்றது. அதற்குப்‌ பின்பு மூச்சை 
இயச்கும்‌ வகையாலும்‌, நா, உதடு முதலியவற்றை 
ஏற்றவானு மாற்றியமைப்பதாலும்‌, ஏனைய உயிரெழுத்‌ 
தச்களையும்‌ உயிர்மெய்‌ யெழுத்துச்களையும்‌ குறிக்கும்‌ 
ஒலிகள்‌ பிறக்கின்றன. இதனால்‌ வாய்‌ திறத்தலீனா 
அண்டாகும்‌ “அ எனும்‌ ஒலியைச்‌ சார்க்தே மற்றைய 
ஒலிகள்‌ பிறக்கின்றன என்பன தெளிவு. அதுபோல, 
இறைவன்‌ எங்கும்‌ வியாபகமா யிருத்தலீன்‌ (227024271௪ 
al! things) ““பிரமமில்லை யெனில்‌ எப்‌ பொருளு 
மில்லை?! யெனப்பட்ட அ. 


3. இறைவன்‌, ஆன்மாவுக்கு ஆன்மாவாதல்‌ 
தன்மையால்‌, ஆன்மாக்களுடனாய்‌, பேதா 
பேதமாய்‌ நிற்கும்‌ நிலை; - 

கண்‌ ஒரு பொருளைப்‌ பார்த்துச்‌ கொண்டிருப்பி 
னும்‌, ஆன்மபோதம்‌ கண்ணொளியுடன்‌ கூடியவிடத்தே 
அப்பொருளைக்‌ காணும்‌. அதுபோல, இன்ப அன்‌ 
பங்களை அனுபவிக்கும்‌ உரிமையுடைய ஆன்மாக்களை 
அவ்வல்‌ விடயங்களிற்‌ செலுத்திப்‌ பயன்களை அறுப 
விக்கச்‌ செய்யவேண்டி இறைவன்‌ உடனாயும்‌ கிற்ன்‌ 
முன்‌, 

மேற்‌ கூறியவாறு, இறைவன்‌ .அன்மாச்களுடன்‌) 
கலப்பினால்‌ ஒன்றாயும்‌, வேறாயும்‌, உடனாயும்‌ நிற்கும்‌ 
(அஃதாவது தனித்தனி அபேதமாயோ அல்லது 
பேதமாயோ அல்லது பேதாபேதமாயோ நில்‌ 
லாது மூன்று நிலைகளும்‌ ஒருங்கே யமைய நிற்கும்‌ 
நிலையே) சுத்த அத்துவித நிலை யெனப்படும்‌, எவ்‌ 
வாறெனில்‌, மெழுகுடன்‌ பொன்தூளைச்‌ சேர்த்து உருக்‌ 
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னால்‌. பொள்தன்‌ மெழுகுடன்‌ ஒருங்கியைர்தாலும்‌ 
பொன்றூள்‌ வேது மெழுகு வேறெனப்‌ பேதமாயும்‌, 
பேதமாயினும்‌ வேண பிரிச்கமுடியர் து நிற்கின்ற நிலை 
யில்‌ பேதாபேதமாயும்‌ நிற்றல்போல, இறைவன்‌ 
ற்கின்றான்‌ என்சு. சுத்தாத்தளித 
சைவரித்தார்தம்‌ கூறும்‌ அத்துகிதமே. இது. “இத 
னால்‌ மற்றய ல மதங்கள்‌ கூறும்‌ கருத்கள்க்ள்‌ 
பொருந்தா என அறிக்‌, உதாரணமாக, “அத்துளிதம்‌?' 
(non lity) இன்னதென்பதை விளக்கும்‌ மாயாவா 
திகள்‌ பொன்னும்‌ ஆபரணமும்‌ போல்‌ அபேதமென்பர்‌; 
மாத்துவர்‌ (/44/46/2) - இருளும்‌ ஒளியும்போல்‌ பேக 
மென்பர்‌; பாஞ்ச ராத்திரிகள்‌ (ஏமaiified monists) 
சொல்லும்‌. பொருளும்போல்‌ பேதாபேத மென்பர்‌, 
இவர்கள்‌ கூறுவன ஒவ்வோர்‌ நிலையையே (522018) 
குறிக்கின்றன. ்‌ 


உயிர்களுடன்‌, 


ஆ. இறைவன்‌ ஆன்மாக்களுக்குக்‌ கன்ம பல 
னைக்‌ கொடுப்பன்‌. 


இருவினைகள்‌ கன்மங்கள்‌ (எ௦ரீர்05) . எனப்படும்‌. 
முற்பிறப்பிற்‌ செய்த கன்மங்கள்‌ மாயையிற்‌ கட்டுண்டு. 
ஈிடச்கும்‌. அவற்றையே இறைவன்‌ அன்மாக்களுக்குக்‌ 
கொடூப்பான்‌, ஈடைபெறும்‌ எச்காரியங்களுச்கும்‌ காச 
ணங்களுண்டு, காரண மின்றேல்‌ காரியமில்லை. ஈன்கு 
அராயின்‌, உலகில்‌ எல்லோரும்‌ ஒரே தன்மைத்தாய்‌ 
இன்ப அன்பங்களை , அடையாம விருப்பதற்கும்‌ காரண 
முண்டென்பஅ புலனாகும்‌. சுருங்கக்‌ கூறின்‌, நாம்‌ 
மூற்பிதளியிலோ அல்லத இப்பிறலியிலோ செய்த. 
ட்‌ மங்கட்‌ கேற்ப இன்ப அன்பக்களை அஅபலிக்கிறோம்‌. 


'விளேகள்‌ எவ்வா நிருப்பினும்‌, அருளே (௦2) வடிவா. 
யுள்ள இறைவன்‌ எல்லோரையும்‌ ஒப்ப நோக்காது, சிலரைத்‌ 
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தாழ்வித்தும்‌, சிலரின்‌ ஆயுளைக்‌ குறைத்தும்‌ ஐந்தொழில்‌ செய்‌ 
தல்‌ நீதியோ எனுமையம்‌ எழலாம்‌, 


அதற்குக்‌ காரணம்‌ முற்கூறப்பட்ட வினைகளே. 
வினை ஈல்வினை, திவினை என இருவகைப்படும்‌, அவை 
இரண்டும்‌ அறபவச்‌ துச்கு வரும்‌ நிலையில்‌ முறையே 
பிராசத்துவ,; அகாமிய, சஞ்சித கன்மங்களாய்‌ மாறல்‌. 
பிராரத்துவ கன்மம்‌ உடம்பு இரூக்கும்‌ போதே அகன்‌ 
மூலம்‌ அறபவிக்கப்பவெது. அது அழுபலிச்சப்பட்‌ 
டுச்சகழிய உடம்பும்‌ அழிந்துவிடும்‌. அகாமியகன்மம்‌ 
பிராரத்துவ கன்மத்தை அறுபலிச்கும்போ.து புதிதாய்த்‌ 
"தோன்றும்‌ விருப்பு* வெனப்புச்களாம்‌. இவ்லிருப்பு 
வெனப்புக்கள்‌ ஆன்மா ௨ உடம்பை சிட்டு நிங்கும்போ ஜு 
புத்தி தத்துவத்தைப்‌ பற்றி - நின்ற சஞ்தெகன்மம்‌ 
அகும்‌, கன்மம்‌ இவ்வாறு மூன்று. நிலைகளில்‌ நின்று 
பயனைக்‌ கொடுப்பதால்‌ அது தொடர்பாய்‌ நிகழும்‌. 
சுருங்கக்‌ கூறின்‌, முற்பிறப்பிற்‌ செய்த புண்ணிய பாவ 
'ங்களாகிய இருலினைகள்‌; சஞ்தஃன்மமாம்‌ நிற்கும்‌, 
அசனின்‌ பயனாகிய இன்ப அன்பங்களை அறபளித்தற்‌ 
குரிய இடமாகிய உடலைத்‌ தோற்றுவிக்க இறைவன்‌ 
காரணனாயிருக்கிறான்‌. ஆகையால்‌ இறைவன்‌ ஃன்மஜ்‌ 
அச்‌ கேற்ப இன்ப அன்பத்தை அறுபவிக்கச்‌ செய்தல்‌ 
நீதியே. உடம்பு அறிவற்ற சடமாயிறாப்பதால்‌ இன்ப 
அன்ப அறுபவங்கள்‌ உடம்புச்கு இல்லை. ஆயின்‌ அன்‌ 
மாக்கள்‌ தாம்‌ எடுத்த உடம்புகள்‌ மூலம்‌ அவற்றை 
அழுபலிக்கும்‌, 


அவ்வாறாயின்‌, ஒரு பிறவியில்‌ செய்தவினைகள்‌. எதிரே 
வரும்‌ மறுபிறவியில்‌ அதே ஆன்மாவை எங்கனத்‌ தொடரு 
மெனக்‌ கேட்கலாம்‌, 


உடம்பை விட்டுப்‌ பிரியும்போது, ஆன்மா புக்தி 
அத்துலமுட்பட்ட சூச்குமதேகத்துடன்‌ செல்லும்‌. 


2 சிவஞான போத சாரம்‌_இரண்டாம்‌ சூத்திரம்‌ 


விருப்பு வெறுப்புக்கள்‌ புத்தி தத்‌. துவத்தைப்பற்றி நிற்‌ 
(தலால்‌ அவை அவ்வான்மாவையே தொடர்ச்‌ அ பலனைக்‌ 


கொடுக்கும்‌. 


அவ்வாறாயின்‌, விருப்பு வெறுப்புக்களே அடுத்த பிறவியில்‌ 
பலனைக்‌ கொடுக்கு மென்னாது, இறைவன்‌, சக்தியைத்‌ கணைக்‌ 
கொண்டு, வினைகளுக்கீடாக இன்பதுன்பங்களை நுகர்விப்பன்‌ 
என்றது எதற்காக எனும்‌ கேள்வி எழலாம்‌, 


கமச்காமன்‌ செய்யும்‌ முயற்சியின்‌ பயனை விளை 
நிலமே கொடிக்கும்‌: முயற்சி தானே ' கொடுக்காது. 
அது போல உணவும்‌, வித்துமாயும்‌ முன்‌ ப தொட்டு 
முறையே வரும்‌ பிராரத்த, ஆகாமிய, சஞ்சித வினைகளை 
இறைவன்‌ அவ்வான்மாவுக்குச்‌ கூட்டுவான்‌. கூட்டுவான்‌ 
என்பது சங்கற்ப மாத்திரையால்‌ தொழிற்படச்‌ செய்‌ 
வன்‌ எனப்பொருள்‌ படும்‌. வினைகள்‌ சடமாயும்‌, அசித்‌ 
தாயும்‌ (1512ம்‌) இருப்பதால்‌ தாமே பயன்களாகா. 


வினை சடப்பொருளாயிருப்பதினால்‌ தானே சென்று ஆன்‌ 
மாவைச்‌ சேராது என்பது பொருந்தும்‌. ஆயின்‌ அறிவுடைய 
ஆன்மாக்கள்‌ வினைப்பயனை அறிந்து எடுத்து அநுபவிச்கலாம்‌. 
அதற்கு ஒரு கருத்தா வேண்டுமோ ? எனக்‌ கேட்லாம்‌. 


அன்மா பெச்‌,சகாலக்தில்‌ (/ettered state) ௬.௪௭ 
திரமின்றி மலத்தால்‌ மழைப்புண்டு கிடக்கின்றது. 
விளையுமோ சடப்பொருள்‌, இரும்பினை ரேசே பிடிக்‌ 
கும்‌ போதே காக்தம்‌ அதனை இழுக்கும்‌, அதுபோல, 
இறைவன்‌ வினைப்பயனை அவ்வவ்வான் மாவுக்கு முறை 
பிறழாத கூட்டவேண்டிய வனாபின்றான்‌. 


இறைவன்‌ பிரபஞ்சத்தைத்‌ தோற்றுவித்தா னென்றல்‌ 
பொருந்தும்‌; காக்‌இன்றான்‌ என்பது பொருந்தாது, பிரபஞ்சம்‌ 
சங்கரிககப்படுமளவும்‌ தானே நிலைபெறும்‌. சங்கரிப்பார்‌ 
வேறொருவர்‌ இருந்தால்‌ தானே அவரைத்‌ தடுத்துக்‌ காத்தல்‌ 
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வேண்டும்‌; ஆகையால்‌ இறைவன்‌ காத்தற்றொழில்‌ செய்ய 
வேண்டுவதில்லை என மேலும்‌ ஐயம்‌ எழலாம்‌, 


ஒரே ரேரத்தில்‌ தோன்றிய இரு சிவராசிகளுள்‌, 
ஒன்ற ரெடுங்காலமும்‌, மற்றது சிறிது காலமும்‌ வாழு 
இன்றன. இவ்வேறபாடு வினை வே௮பாட்டால்‌ ஆய அ 
இவ்விருவினைகளும்‌ இறைவன்‌ ஆணையால்‌ ஈடைபெறு 
வதால்‌, காத்தல்‌ தொழில்‌ ஈடைபெற வேண்டியதா 
யிற்று, 

முன்‌ செய்த கன்மத்திற்கேற்ப நாம்‌ இப்போது அனு 
பவிக்கின்றோ மெனின்‌, கன்மமே எங்களை இயக்குகிறது; கன்‌ 
மத்தை விலக்க முடியாது; நடக்க வேண்டியது நடந்தே 
தீரும்‌, அன்றியும்‌ தீமை செய்பவன்‌, உடன்‌ பலனாக, இன்‌ 
பத்தை அநுபவிக்கின்றான்‌; நன்மை செய்பவன்‌ துன்பமடை 
கிறான்‌. இவை இடையிடையே காணப்படுங்‌ காட்சி. ஆகை 
யால்‌ நாம்‌ வினையை வெல்ல முயற்சி செய்வது வீண்‌ என்ற 
அடுத்த ஐயம்‌ எழுகின்றது, 

ஒருவன்‌ ஏதோ ஒரு காரணத்தால்‌ கடனாளியாய்‌ 
விட்டான்‌; முயற்சி செய்தால்‌ அக்கடனைத்‌ தீர்ப்பது 

' மட்டுமன்றி, சில ரூபாய்களையும்‌ மிச்சம்‌ பிடிக்கலாம்‌. 
இதை விடுத்து (கடன்‌ வந்து விட்டதே? என ஏங்கி 
நின்றால்‌ கடன்‌ ஒரு போ தும்‌ இராது. எனவே முயற்‌ 
. அவூயமாகின்றது. 

ஆகாமிய கன்மம்‌ வினைக்கு வித்தாகும்‌ என 
முன்‌ கூறினோம்‌. இதன்படி ஆராயின்‌ சாம்‌ இப்போது 
அறுபலிச்கும்‌ இன்ப அன்பங்கட்கு, முற்‌பிறவியிற்‌ செய்த 
வீனைகளும்‌ இப்பிறவியிற்‌ செய்த வினைகளும்‌ காமணமென்‌ 
பது புலனாகும்‌. முன்‌ செய்த வினை தீவினையாயிருர்‌ 
தால்‌; இப்போ அ செய்யும்‌ ஈல்வினையின்‌ பயன்குறையும்‌. 

த்‌ . 


4 சிவஞான போத சாரம்‌- இரண்டாம்‌ சூத்திரம்‌ 


முன்‌ செய்த வினை ஈல்வினையாயிருப்பின்‌ இப்போது 
சிறிது ஈன்மை செய்தாலும்‌ அதிஈ.ற்பயனைத்‌ தரும்‌. 
மேலும்‌, ஒருவன்‌ சடன்காரனாயிருந்தால்‌ எவ்வளவு 
பொருளைச்‌ சம்பாதித்தாலும்‌ பெருஞ்‌ செல்வனாக வச 
முடியாத. . ஏனெனில்‌ உழைப்பின்‌ பெரும்பகுதி கட 
னுச்குப்‌ போய்விடும்‌. அர்நிலையில்‌ **எவ்வளவைச்‌ சம்‌ 
பாதித்தாலும்‌ மிச்சமில்லையே?? என எண்ணி முயற்‌ 
செய்யாது விட்டால்‌ கடன்‌ குறையாது; செல்வனாகவும்‌ 
வா முடியாது. இதிலிருந்து, ஆத்மீகசெல்வத்‌ அக்கும்‌ 
முயற்சி இன்றியமையாதது எனும்‌ உண்மை தெற்‌ 
ழென விளங்குகின்றஅ. 


மாயை (First Cause) 


மா - ஒடுங்குதல்‌, யா. தோன்றுதல்‌, அந்தா 
து பிரபஞ்சம்‌ தோன்றுவதற்கும்‌, ஒடுங்குவதற்கும்‌ 
இடமாயுள்ளது. அது பிரபஞ்சத்திற்கு முதற்‌ காண 
மாய்‌ நித்தமாய்‌, சடமாய்‌, முதல்வனுச்குப்‌ பரிக்கிரக 
சக்தியாய்‌, முதல்வனின்‌ வியாப்பியமாய்‌, அருவாயுள்‌ 
ளது. அது சுத்தமாயை, அசுத்தமாயை என. இரு 
வகைப்படும்‌. 


சுத்தமாயை: 


வெதத்துவம்‌ முதலான சுத்தப்‌ பிரபஞ்சத்‌ ஐக்‌ 
குக்‌ காரணமாய்‌, இன்பத்தைப்‌ பயப்பதாய்‌, கித்தமாய்‌, 
வியாபகமாய்‌, அருவமாய்‌, சடமாய்‌, விஞ்ஞானாகலர்க்‌ 
கும்‌ பிரளயாகலர்ச்கும்‌ சுத்த தனுகரணபுவன போகன்‌ 
களைத்‌ தோற்றுவிப்பதாய்‌, மயக்கஞ்‌ செய்யாததாயுள்‌ 
ளது. 
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அசுத்தமாயை:ஃ 
கலைமுதல்‌ நிலமீரான அசத்தப்‌ பிரபஞ்சத்‌அக்குக்‌ 
கீராணமாய்‌, துன்பம்‌ விரவியதாய்‌, நித்தமாய்‌, சடமாய்‌, 
வினைக்குப்‌ பற்றுக்‌ கோடாய்‌, பொதுவகையால்‌ வீனை 
யாற்‌ கட்டுண்ட அன்மாக்களே மயக்குவகாய்‌, அருவ 
மாய்‌, சகலருக்குத்‌ தனுகரணபுவன போகங்களைத்‌ 
தோற்றுவிப்பதாய்‌, ஆணவம்‌ கன்மம்‌ மாயை எனும்‌ 
மும்மலங்களுள்‌ ஒன்றாய்‌, திசோதானசக்தியாற்‌ காரி 
யப்படுவதாயுள்ள அ. இவ்வசுத்தமாயையினின்று அடித்‌ 
தியமாயுள்ள பிரகிருதி மாயைதோன்னும்‌. 


ஆணவம்‌; - 

ஞானம்‌, இச்சை, இரியை எனும்‌ ஆன்ம ரிற்சக்தி 
களை அணுத்தன்மையாக்கிக்‌ ழ்நிலைப்‌ படுத்துவதால்‌ 
ஆணவமலம்‌ எனப்படும்‌, விபரீத வுணர்வை உண்டாக்‌ 
கல்‌ அதன்‌ தொழில்‌, பொதுவாகச்‌ சகலத்தில்‌. கருவி 
கரணங்களுடன்கூடி அஞ்ஞான த்தைக்‌ காட்டும்‌, அது 
நித்தியமாய்‌, வியாபகமாய்‌, ஏகமாய்‌ ஆனால்‌ பல சக்தி 
களையுடையதாய்‌, ஆன்மாச்களை அசாதியே பந்திப்ப 
தாய்‌, ஆன்மாக்கள்‌ அவக்தைகளடையக்‌ காரணமா 
யுள்ளது. 


கன்மம்‌, மாயை எனும்‌ இரண்டும்‌ ஆன்மாவை மேல்‌ 
நிலைப்படுத்த உதவுவன. ஆயினும்‌ ஆணவத்துடன்‌ 
சேர்ர்து நின்னு தத்தம்‌ தொழில்களைச்‌ செய்வதினால்‌, 
ஆணவத்துடன்‌ சேர்த்து இவையும்‌ மலங்களெனக்‌ ௧௬ 
தப்படும்‌. 


ஆணவம்‌, கன்மம்‌, “மாயை எனும்‌ மும்மலங்களும்‌ 
ஆதியோ அராதியோ எனக்‌ கேட்கலாம்‌. 
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அரிசி எப்பொழுது உண்டோ அப்போது அதன்‌ 
கூடலே உமியும்‌, தவிடும்‌, அதன்‌ முளைத்தற்‌ சக்திய 
முண்டு. அதுபோல, ஆன்மா எப்பொழுது இருக்‌ 
ததோ, அப்போதே, அணலமும்‌ மாயையும்‌ மூலகன்‌ 
மமும்‌ இருந்தன என்பது பெறப்படும்‌. கடவுள்‌ அகா 
தீயே யுள்ளவர்‌5 அதுபோல அன்மாச்களும்‌ அநாதியே 
உள்ளனவென அறியப்படுதலால்‌, ஆணவம்‌ கன்மம்‌ 
மாயை என்பனவும்‌ அராதியானவை, 


சூரியனின்‌ சர்நிதியில்‌ தாமரை மொட்டு விரிதல்‌ 
போல, வெத்தின்‌ வேறுபடாக திரோதானசச்தியின்‌ 
இயக்கத்தால்‌ மும்மலங்களும்‌ தத்தம்‌ காரியங்களைச்‌ 
செய்கின்றன. 


தத்துவத்‌ தோற்றம்‌: 1. சுத்தமாயாதத்துவங்கள்‌. 


சுத்த மாயையினின்‌௮ு இவம்‌,.சக்தி, சாதாக்கியம்‌, 
ஈசுசம்‌, சுத்தவித்தை எனும்‌ சிவதத்துவங்கள்‌ 
ஐர்துர்‌ தோன்றும்‌. சொல்வடிவும்‌, பொருள்வடிவு 
மாகிய இருவகைப்‌ பிரபஞ்சங்களையும்‌ தோற்றவித்தற்‌ 
பொருட்டு, அதிசக்தி தொழிற்படுங்கால்‌ ஞானசச்தி, 
இச்சாசக்தி, கிரியாசச்‌தி எனும்‌ மூன்று நிலைகளில்‌ 
தொழிற்படும்‌. இச்சாசக்தி என்னும்‌ ஒரே தன்னைச்‌ 
தாய்த்‌ தொழிற்படும்‌. ஞானசச்தி சுத்தமாயையைப்‌ 
பொருந்‌ அதலால்‌ சிவதத்‌ துவமெனப்படும்‌ காததத்து 
வர்‌ தோன்றும்‌. திரியாசக்தி ராகதத் தவத்தைப்‌ 
பொருந்ததலால்‌ சச்திதத்துவ மெனப்படும்‌ விர்‌. 
சத்ஐவர்‌ தோன்றும்‌. விர்‌ தலில்‌ ஞானசக்இியும்‌ ஒரியா 
சக்தியும்‌ சமமாய்த்‌ தொழிற்படுதலால்‌ சாதாக்கிய 
தத்துவக்‌ தோன்றும்‌. எச ரதத்துவத்தில்‌ ஞானம்‌ கூடி 
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யும்‌, சியை குறைந்தும்‌ தொழிற்படும்போ ௮ சுத்த 
விச்சை தோன்றும்‌. 


2. அசுத்தமாயாதத்துவங்கள்‌ (ஏழு). இவை வித்தியா 
தத்துவங்கள்‌ எனவும்படும்‌. 
காலம்‌:- இறப்பு, நிகழ்வு, எதிர்வு என கின்‌அ காரியப்‌ 
்‌ பிரபஞ்சத்தை வரையறவு செய்து கன்மத்தை 

அளவுபடுத்‌ அம்‌. 

கியதி:: அவரவர்‌ செய்த கன்மபலனை, அவரவரே அறு 
பலிச்க வழி செய்யும்‌. 

கலை அன்மாலின்‌  குற்றமாரய ஆணவமலத்தை 
இடையிடையே: சிறிது நீக்கும்‌. 

வித்தை:- ஆன்மாவின்‌ ஞானசச்தியை சிறிது விளச்கும்‌. 

அராகம்‌:- ஆன்மாவின்‌ இச்சாசக்தியை விளக்கிப்‌ போகச்‌ 
தில்‌ ஈடுபடச்‌ செய்யும்‌. 

புருடன்‌;- கலை, வித்தை, அராகம்‌ என்பன ஆன்மாவின்‌ 
திரியா இச்சா ஞான சச்திகளை விளக்யெ 
போது, ஆன்மா, காலம்‌, நியதி, கலை, ளித்தை, 
அராகம்‌ என்பனவற்றுடன்‌ கூடி பஞ்சகஞ்‌ 
சுகமுடையனாப்‌, இச்சை கிரியை ஞான சக்‌ 
இகளை ஏகதேசத்தில்‌ பொருந்தி, பிரகிருதி 
மாயைப்‌ போகறுகர்ச்சியின்‌ பொருட்டு உன்‌ 
முகமாய்‌ நிற்கும்‌ சிலை, 

மரயை:- பிரகிருதி மாயைக்கு முதற்‌ காரணமாயுள்ள அ. 

8. பிரடருதிமாயை (Primordial Substance). 

்‌ இதினின்று ஆன்ம தத்துவங்கள்‌ இருபத்து 

சாலுர்‌ தோன்அம்‌. அவை; புத்தி, அகங்காரம்‌, மனம்‌, 
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த்தம்‌ எனும்‌ அந்தக்கரணங்கள்‌ நான்கும்‌, மேய்‌, 
வாய்‌, கண்‌, மூச்கு, செவி எனும்‌ ஞானேந்திரியங்கள்‌ 
ஐர்தும்‌, வாய்‌, கால்‌, கை, பாயு; உபத்தம்‌ எனும்‌ 
கன்மேந்திரியங்கள்‌ ஐந்தும்‌, சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, 
இரசம்‌, கந்தம்‌ எனும்‌ தன்மாத்திரைகள்‌ ஐர்தும்‌, 
காயம்‌, காற்று, நெருப்பு; நீர்‌, நிலம்‌ எனும்‌ பூதங்‌ 
கள்‌ ஐர்துமாம்‌. 


புத்தி: குணதத்தவத்தினின்‌ அந்‌ தோன்றி, ஆன்மாக்‌ 
கள்‌ செய்யும்‌ இருவினையின்‌ பயனாக வந்த 
விடயத்தை இன்னதென நிச்சயிக்கும்‌. 

அகங்காசம்‌:- யான்‌, எனன எனக்கூறும்‌ இறுமாப்‌ 

்‌ புக்குக்‌ காரணமாய்‌ நிற்கும்‌. 

மனம்‌:- நைசதஅகங்காரத்தினின்‌௮ர்‌ தோன்றி விட 
யத்தை அறியும்‌ பொருட்டுச்‌ சித்த ரூபமாய்‌ 
நின்று இந்தித்தும்‌, பின்‌ விடயத்தின்‌மீது சர்‌ 
தேகமுற்று மறுபடியும்‌ நிச்சயிக்க ஆசை 
யைப்‌ பிறப்பித்து நிற்கும்‌. 

சத்தம்‌: மனத்தின்‌ விருத்தியே இக்தம்‌. 

ஞானேர்திரியங்கள்‌:- இவை உறுப்புக்களைக்‌ குறிக்கா, 
உனப்புச்களின்‌ சக்திகளைக்‌ குறிப்பன. அன்‌ 
மாவின்‌ ஞான சக்தியை விளக்குதலின்‌ 
ஞானேர்திரியங்க ளெனப்படும்‌. அவை மெய்‌, 
வாய்‌, கண்‌; மூக்கு, செவி எனும்‌ ஐர்தமாம்‌ 


கன்மேக்திரியங்கள்‌:- வாக்கு, கை, கால்‌, பாயு, உபத்‌ 
தம்‌ எனும்‌ ஐர்‌. அமாம்‌. இவைகளும்‌ அவ்வ்வ்‌ 
வுறப்புக்களைச்‌ செலுத்தும்‌ ௪ க்திகனையே 
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(இர்திரியங்களையே) குறிச்கும்‌. ஆன்மாவின்‌ 
இரியாசச்தியை லிளச்குவதினால்‌ கன்மேந்தி 
ரியங்களெனப்படும்‌. 

தன்மாத்திமைகள்‌:- சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, இரசம்‌, 
கந்தம்‌ எனும ஐர்தமாம்‌. ஐம்பெரும்‌ பூதங்‌ 
களுக்கு முதற்காசணமாயுள்ளன, 

பூதங்கள்‌?- நிலம்‌, நீர்‌, செருப்பு, வாயு; அகாயம்‌ எனும்‌ 
ஐர்துமாம்‌, தன்‌ மாத்திரசைகளுச்கும்‌ இவற்‌ 
அச்கும்‌ சூச்கும தூல வேஅபாடேயுண்டு. 
தன்மாத்திசைகளை முனைக்‌  கொப்பிடின்‌, 
அதில்‌ தோன்னம்‌: பூதங்களை மாத்‌. துக்கொப்‌ 
பிடலாம்‌. 


இங்கனங்‌ கூறிய நாதம்‌ முதல்‌ நிலமீராகவுள்ள 
முப்பத்தாறு தத்துவங்களின்‌ தொழில்களை ஆசாய்க்‌ அ 
அறிதல்‌ தத்துவரூப மெனப்படும்‌. இவற்றை அசத்‌ 
தாகிய சடமெனச்‌ காணல்‌ தத்துவதரிசன மெனப்படும்‌, 


இ. இனி, கன்மம்‌ தொழிற்படுமாறும்‌ அது தொட 
ருமாறும்‌:- 


வினை மனம்‌, வாச்கு, காயம்‌ எனும்‌ மூன்‌ நினாலும்‌ 
செய்யப்படும்‌. அது மர்திசாத்துவா, பதாத்துவா, 
வன்னாத் துலா, புவனாத்தவா, தத்தவாத்துவா, கலாத்‌ 
அவா எனும்‌ ஆஅ அச்‌ தூவாக்களினிடமாக ஈடைபெஅம்‌. 
செய்யப்படும்‌ அவ்வினையினால்‌ உண்டாகும்‌ விருப்பு 
வெறுப்புகள்‌ தூலகன்ம மெனப்படும்‌ ஆகாமியகன்‌ 
மமாய்‌ திற்கும்‌. ஆகாமியம்‌, பின்பு பச்குவமாகும்வசை 
புத்திதக்‌ தவத்தைப்‌ பற்றுக்கோடாகக்‌ கொண்டு 
மாயையில்‌ ஒடுங்கச்‌ சூச்குமகன்மமாகிய சஞ்தெமா 
கும்‌. சஞ்சிதம்‌ பின்னர்‌ சாதி, ஆயுள்‌, போகம்‌ 
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எனும்‌ மூன்றிற்கும்‌ காரணமாய்‌, . சனகம்‌, தாரகம்‌, 
போச்கியம்‌ என ஈூர்வகைப்பட்டு, பின்னர்‌ பச்குன 
மடையுங்கால்‌ ஆதிதெய்லிகம்‌, ஆத்தியான்மீகம்‌, அதி 
பெளதீகம்‌ எனும்‌ முத்திறத்தால்‌ பலவகைப்பட்டு, 
அதிசூச்கும கன்மமாகிய பீராரத்தமாகும்‌. 
ஆதிதெய்வீகம்‌:- 

தெய்லங்‌ காரணமாக வரும்‌ அன்பங்கள்‌!* உதார்‌ 
ணமாக, கருப்பம்‌), பிரசவம்‌, மூப்பு, அஞ்ஞானம்‌, மர 
ணம்‌, ஈரகம்‌ இவற்றினால்‌ வருர்‌அக்ககங்கள்‌. 
ஆத்தியான்மீகம்‌:- 

உயிர்களால்‌ வரும்‌ அன்பங்கள்‌!” உதாசணமாகடி 
கோய்‌, மனிதர்‌, விலங்கு, கள்வர்‌, மனைவி, மைக்கர்‌, 
பொருள்‌ தேடல்‌, காத்தல்‌, நேதலியவற்றால்‌ சரிரத்‌ 
தோடு சம்பர்தப்பட்ட அக்கமும்‌, மனைவியைச்‌ செல்‌ 
வத்தைப்‌ பிரிதல்‌, அழுக்கான, கோபம்‌, அதிக ஆசை 
இவற்றால்‌ மனத்தைப்பற்றி வரும்‌ அக்கமுமென இரு 
வகைத்‌ துன்பங்கள்‌. 
ஆூபெளதகம்‌:- 

பஞ்ச பூதங்கள்‌ வர்யிலாக வரும்‌ இன்பங்கள்‌, 
உதாரணமாக, குளிர்‌, வெப்பம்‌, இடி; பூகம்பம்‌, மழை, 
விடுலிழுதல்‌ இவற்றால்‌, வருந்‌ அச்கம்‌! 


இவற்றால்‌ வினைகள்‌ செய்தமுறைப்படியே பய 
ளைக்‌ கொடுச்கும்‌ என எண்ணலாகாது. அஃதாவது 
“சிய? வரிசையில்‌ அறுபவத்துச்கு வரவேண்டுமென ற 
நியதியில்லை. முன்செய்த வினைப்பயன்‌ பின்னும்‌, பின்‌ 
செய்த வினைப்பயன்‌ முனனும்‌ அறுபவத்‌ அக்கு வரலாம்‌. 
அன்றியும்‌ இப்பிறவியிற்‌ செய்த விளைகளிற்‌ ல இப்‌ 
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பிறவியிலேயும்‌; சில, வரப்போகும்‌ பிறலியிலேயும்‌; லே, 
பல பிறவிகட்குப்‌ பின்னும்‌; ளெ, முற்பிறப்பிற்‌ செய்த்‌ 
விளைகளுடன்கூடி. இப்பிறப்பிலேயும்‌ பயன்‌ தரும்‌. 
இக்காரண த்தினால்‌, இப்பிறப்பில்‌ ரீன்மை செய்தவர்‌ தன்‌ 
பத்தையும்‌, திமைசெய்தவர்‌ ஈன்மையையும்‌, எய்தி 
எதிர்மறையான பயன்களை அறுபவிக்கக்‌ காண்கிறோம்‌: 


இன்னும்‌, வினைகள்‌ உலகம்‌ (தண்ணீர்ப்‌ பந்தல்‌ 
வைத்தல்‌ முதலியன), வைதிகம்‌ (யாகஞ்‌ செய்தல்‌]; 
அத்தியான்மிகம்‌ (சிவபூசை முதளீயன), அதிமார்க்கம்‌ 
(யோகஞ்‌ செய்தல்‌), மாந்திரம்‌ (மந்திரம்‌ செபித்தல்‌, 
ஞான சாத்திசம்‌ ஒதுதல்‌ முதலியன) என ஐவகைப்‌ 
படும்‌. இவை, ஒன்‌ நிலொன்‌ ௮ உயர்வுடையனவா தலால்‌, 
முறையே, நிவிர்த்திகலை, பிரதிட்டாகலை, வித்தியாகலை, 
சாக்திகலை, சாந்தியாதீதகலை எனும்‌ பஞ்சகலைகளுள்‌ 
அடங்கி அசுத்தம்‌, மிச்சம்‌, ஈத்தமாகிய போகங்க 
ளைக்‌ கொடுச்கும்‌. 


ஈ. உயிர்கள்‌ கன்மங்கட்கேற்பப்‌ பலவித உடம்பு 
களை எடுக்கும்‌:- 

ட பாம்பு தோலை உரித்துகிட்டு, உட்டோலை ஆதார 
மாகக்‌ கொள்வதபோல, ஆன்மா கண்‌ கான முதலிய 
அவயவங்களையுடைய தூலவுடம்பை நீச்கிவிட்டு, படைப்‌ 
புக்‌ காலந்‌ தொடக்கம்‌ சங்கார காலமளவும்‌ அழியாது 
நிற்கும்சூச்கும வுடம்புடன்‌ பூதசாரசரிரம்‌, யாதனா 
சரீரம்‌ என்பனவற்றிலோன்றை எடுத்துக்கொண்டு, 
முறையே சுவர்ச்கத்திலும்‌ ஈரகத்திலும்‌ சென்று இன்ப 
அன்பங்களை அறுபலிச்கும்‌, அப்போ ௮, விழிப்புநிலையில்‌ 
அறிக்தவற்றைக்‌ கனவுகிலையில்‌ அறியமுடியாது மறத்‌ 
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தல்போல, முற்பிறப்பறுவத்தை மறந்துவிடும்‌. இத 
னாலேயே, நாமும்‌ முற்பிறப்பஅபவங்களே இப்போது 
ஞாபகத்திலிருர்து அறியமுடி வதில்லை. சூக்குமதேகம்‌. 
சத்தம்‌ பரிசம்‌ உருவம்‌ இரசம்‌ கந்தம்‌ எனும்‌ காரண 
தன்மாத்திரை ஐந்தும்‌, மனம்‌ புத்தி அகங்காரம்‌ எனும்‌ 
மூன்௮மாகிய எட்டும்‌ கூடுவதால்‌ உண்டாகும்‌. சுவர்க்க. 
ஈமகவின்ப அன்பல்களை அறுபவிச்‌ தபின்‌, சூக்கும 
தேக த்தோடுள்ள அவ்வான்மா, முன்னர்த்‌ தூலவுடம்பு 
நீங்கிய தருணத்தில்‌ வினைக்கேற்ப விரும்பிய தெய்‌ 
வப்‌ பிறப்பு மச்கட்பிறப்பு விலங்ன்‌ பிறப்பு ஈரகர்‌ 
பிறப்பு முதலியவற்‌அளொன்றை விரும்பும்‌, அவ்விறாப்‌ 
பம்‌, எஞ்சிறிற்கும்‌ புண்ணிய பாவத்திற்கேற்ப வாய்த்‌ 
அள்ள கருவைச்‌ சேர்ர்து பிறவியெடுக்கச்‌ செய்யும்‌. 


உ. இறைவன்‌ சர்வ வீயாபகன்‌ (al! pervasive):- 

இறைவன்‌ ஐந்தொழில்‌ செய்வன்‌; செய்யும்போது, சக்தி 
யுடன்‌ நீக்கமறநின்‌ றுசெய்வனெனில்‌ 'இறைவன்‌ ஐத்தொழில்‌ 
செய்வன்‌' என்பது பொருந்தாது, ஆகையால்‌ அருளாகிய 
பராசக்தியும்‌ ஐந்தொழில்‌ செய்வள்‌ என்று கூறின்‌ குற்றமோ? 
எனும்‌ கேள்வி எழலாம்‌, 


இறைவன்‌ எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ளவன்‌ ; ஆதலின்‌, 
சச்தியினின்‌ அ பீரிக்திருத்த லென்பது அவனியற்கைக்கு 
மாறான தொன்௮. சச்தி வத்‌ அடன்‌ குணகுணி 
சம்பற்தமுள்ளது. அஃதாவது சூடும்‌, நெருப்பும்போல 
அவை பிரியாகவை, ஒவசக்திதொடர்பை வேறொரு 
உதாரணத்தில்‌ வைத்தும்‌ அறியலாம்‌. சூரியன்‌ தன்னை. 
யுங்‌ காட்டும்‌, பிறபொருள்களையுங்‌ காட்டும்‌. தன்‌ 
னைக்காட்டும்‌ நிலையில்‌ சூரியனெனவும்‌, பிறபொருள்‌ 


களைக்‌ காட்டும்கிலையில்‌ இரணம்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ பெறும்‌, 
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ஆயினும்‌, சூரியன்வே.று,திரணம்‌ வேறன்‌ அ. அதுபோல 
இறைவன்‌ புறப்பொருள்களில்‌ தோய்வின்றிச்‌ சுயம்‌ 
பிரகாசமாய்‌ நிற்குக்தன்மையில்‌ சிவம்‌'என்‌அம்‌, கருணை 
காரணமாய்‌ உலகெலாமாகி, உடனுமாய்‌ ஆன்மாக்க 
ளிடத்து நிற்குர்‌ தன்மையில்‌ *சக்தி! யெனவும்‌, ஐக்தொ 
ழில்செய்யுர்‌ தன்மையில்‌ பதி! எனவும்‌ பெயர்பெறுவன்‌. 
சூரியன்‌ தனியாய்த்‌ தூரத்து நிற்பினும்‌, கிரணங்கள்‌ 
மூலமாக உலகப்‌ பொருள்களோடு தொடர்புச்‌ 
தன்மைபினாலே தாவரங்களும்‌, உயிர்களும்‌ வாழு 
கின்றன. அதுபோல, இறைவனும்‌ தனது அருளா 
திய. பசாசக்தியினிடமாய்‌ நின்று உயிர்களுடனும்‌, உல 
குடனும்‌ தொடர்புசொண்டு ஐர்சொழில்‌ செய்ன்‌ 
முன்‌. ஆதலால்‌, பராசக்தி ஐந்தொழில்‌ செய்வள்‌ என 
உபசாரமாகக்கூறினும்‌, இறைவன்‌ ஐர்தொழில்‌ செய்‌ 
இன்றான்‌ என்றே கொள்ளவேண்டும்‌, 


ஊ. காரக சக்திகள்‌:- 


இன்னும்‌, இறைவன்‌ சச்திரூபத்தில்‌ சிவசக்தியாய்‌ 
நின்று, தொழில்‌ வேறுபாட்டால்‌ பராசக்தி அதிசக்தி 
இச்சாசக்தி ஞானாசக்தி கிரியாசச்தி எனும்‌ பஞ்சச்க்தி 
களாயும்‌, ஈசான த்துக்குரிய பஞ்சசச்திகளாயும்‌, அகோ 
சத்துச்குரிய அட்டகலாசச்திகளாயும்‌, வாமதேவத்துக்‌ 
குரிய பதின்மூன்று சக்திகளாயும்‌, சத்தியோசாதத்‌ 
துக்குரிய அட்டகலாசச்திகளாயும்‌, சனனி இசோதயித்‌ 
திரி ஆரணி எனும்‌ மூவகைச்‌ சக்திகளாயும்‌, நிவிர்த்தி 
பிரதிட்டை வித்தை சாந்தி சாந்தியததை எனும்‌ 
வகைச்‌ சக்திகளாயும்‌, வாமை சேட்டை பெளத்திரி 
காளி, கலவிகமணி பலவிகாணி சர்வபூததமனி 
மனோன்மணி.எனும்‌ அட்ட மூர்த்திகளின்‌ சக்திகளாயும்‌, 
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அத்தியான்மிகம்‌ எனப்படும்‌ உன்மனை, சமனை அசா 
ருதை, அனந்தை, அராதை, வியோமரூபை, வியாபினி 
முதலாம்‌ சோடசப்பிரசாதகலாசச்திகளாயும்‌ நின்‌ ௮ 
ஆன்மாக்களுக்கு அருள்‌ செய்வன்‌. 


இரண்டால்‌ சூத்திரம்‌ முடிந்தது, 


பீரமாணவியல்‌ ரர்‌ 
முன்றாஞ்சூத்தீரம்‌ 
உளதில தென்றலின்‌ எனதுட லென்றலின்‌ 
ஐம்புலன்‌ ஒடுக்கம்‌ அறிதலிற்‌ கண்படில்‌ 
உண்டிவினை இன்மையின்‌ உணர்த்த உணர்தலின 
மாயா வியந்திர தனுவினுள்‌ ஆன்மா. 
இறைவன்‌ மாயையிலிருந்து உலகத்தைத்‌ தோற்றுவிக்‌ 
கின்றானென்பது அனுமானப்பிரமாண த்‌ தால்‌ முன்னே பெறப்‌ 
பட்டது, இப்போது, அதேபிரமாணத்தால்‌ இறைவன்‌ மாயை 
எனும்‌ இரண்டிற்கும்‌ வேறாக உலக காரியங்களை அநுபவிக்க, 
ஆன்மா உண்டெனக்‌ கூறப்படுகின்றது, 

செம்யொருள்‌ :- 

:  சூனியான்மவாதிகள்‌ ஆன்மா எதுவென அறியப்‌ 
புகுக்து, இறுதியில்‌ ஆன்மாவெனும்‌ ஒரு பொருள்‌ 
இல்லையென்று கூறுவர்‌. இக்கூற்றுப்‌. பொருர்தானு, 
“ஆன்மாவென ஒரு பொருளில்லை”! என்‌ ஆராய்்‌ 
தறிர்து நிற்கும்‌ பொருள்‌ எதுவோ, அதுவே ஆன்மா 
வென இவர்கள்‌ அறியார்‌. 


தேகான்மலாதிகள்‌ தேகமே அன்மாவென்பர்‌, 
இவர்கள்‌ “என அ உடம்பு பருக்து விட்டன; உனஅ 
தேகம்‌ மெலிர்து விட்டது?” எனக்‌ கூறக்காண்டலால்‌ 
தேகத்துக்கு வேறாக ஆன்மா உண்டென இவர்கள்‌ 
கூற்றிலிருர்தே அறியலாம்‌. ஆகையால்‌ தேகம்‌ 
ஆன்மா அன்னு, 

இர்திரியான்‌ மவாதிகள்‌ ஐம்புலன்௧ளே ஆன்மா 
வென்அ கூ௮வது பொருக்தாது. கண்‌ பொருட்களைச்‌ 
காணும்‌; காது சத்தத்தைக்‌ கேட்கும்‌. ஆனால்‌ கண்‌ 
சத்தத்தைக்‌ கேட்டலும்‌, காது பார்த்தலும்‌ இல்லை. 
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ஐம்புலன்களையும்‌ ௮ தா.சமாகக்கொண்டு, அவற்றின்ஞாலம்‌ 
அறியும்‌ ஒரு பொருள்‌ அவற்றின்‌ வேறாக உண்டு, 
அதுவே ஆன்மா. ஆகையால்‌ ஐம்புலன்கள்‌ ஆன்மா 
அல்ல, 


சூச்குமதேகான்மலாதிகள்‌ சூச்குமேே தசமே ஆன்மா 
வென்று கூறுவதும்‌ பொருந்தாத. ஐம்பொறிகளு 
மடங்கிய கனவுநிலையிற்‌ கண்டலிடயங்கள்‌ விழிப்புகிலை 
யில்‌ அறியப்படுவதில்லை. அறியவரினும்‌ மாஅபாடாய்‌ 
அறியப்படும்‌. சூக்குமதேகம்‌ இன்மாவாயின்‌ விடயங்கள்‌ 
மாஅபட்டுத் தோன்றக்‌ காரணமில்லை. ஆகையால்‌ சூக்‌ 
குமதேகம்‌ ஆன்மாவன்‌ மு. சத்தம்‌, பரிசம்‌, ரூபம்‌, சசம்‌,, 
கந்தம்‌(ஜசை ஊற சுவை ஒளி ராற்றம்‌) எனும்‌ தன்மாத்‌ 
திசை ஐர்‌.தும்‌ மனம்‌, புத்தி, அகங்காரம்‌ எனும்‌ மூன்‌ 
அம்‌ கூடுவதால்‌ உண்டாம்‌ தேகம்‌ சூக்குமதேகம்‌ 
எனப்படும்‌ 


பிராணான்மவாதிகள்‌ பிராணனே அன்மாவென்று 
பொருத்தமின்‌றிச்‌ கூறுவர்‌. பிராணவாயு (பிராணன்‌) 
விழிப்புமிலையிலும்‌ உறக்கநிலையிலும்‌ ஒரே தன்மைக்‌ 
தாய்த்‌ தொழிற்படுகின்றது. ஆயினும்‌ ஜம்பொறிகள்‌ 
விழிப்புகிலையில்‌ தொழிற்பட்டும்‌, உறக்கத்தில்‌ 'ஓடுல்‌இ 
யும்‌ விடுகின்றன. இதனால்‌, பிராணவாயு அவற்றைத்‌ 
தொழிற்படுத்தவும்‌ ஒடுக்கவும்‌ சக்தியற்றது என்பது 
பெறப்படும்‌. ஆகையால்‌ பிராணவாயுவின்‌ வேறாக 
அவற்றை இயக்கும்‌ ஆன்மா உண்டு என்பது புலனாகும்‌ 


விஞ்ஞானான்மவா திகள்‌ பிரமமே ஆன்மா என்பர்‌, 
விடயத்தை அறிவிக்கவே சாம்‌ அறிகிறோம்‌. அறிந்ததை 
யும்‌ மறந்துலிடுகன்றோம்‌. ஆனால்‌ பிரமம்‌ அறிக்தாங்கு 
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அறியும்‌ முற்றறிவுடைய பொருள்‌ எனச்‌ கூறப்படுகின்‌ 


றத. ஆகையால்‌ “பிரமம்‌? “ஆன்மா? அன்னு. 

சமூகான்மவாதிகள்‌ உடம்பின்‌ தத்துவங்கள்‌ கூடிய 
சமூகமே ஆன்மா என்பர்‌. இதுவும்‌ பொருந்தாது. 
உடம்பின்‌ தத்‌. துவங்களெல்லாம்‌ ஒன்‌ அக்டி கிற்பினும்‌ 
அது தானேயியங்கா அ. தத்துவங்கள்‌ சடப்பொருள்‌, 
ஆதலால்‌: ஆன்மாவே தத்துவங்களுடன்‌ கூடிநின்று 
உடம்பை இயக்கும்‌. 


பெறப்படுவன:- 

1. “ஆன்மா இல்லை! என்ற கூறும்‌ அறிவு ஒன்ற 
உண்டு. அனுவே ஆன்மா. 

2, “எனது தேகம்‌!” என்று கூறப்படுதலினால்‌ 
நான்‌ வேறு, தேகம்‌ வேண்‌, இர்த சானே” 
ஆன்மா. 

8. ஐம்புலன்களின்‌ விடயங்களை ஒருங்கே அறி 
யக்கூடியது எதுவோ அதுவே அன்மா. 

4. சூக்குமதேகம்‌ ஒரேதன்மைத்தாய்த்‌ தொழிற்‌ 
படினும்‌, கனவு விழிப்புிலைகளில்‌ மாறு 
பாடாய்‌ அறிவு நிகழ்வதால்‌, அதற்கு வேறாக 
ஆன்மா உண்டு. 

ந. அயில்நிலையில்‌ இன்ப அன்பஏணர்ச்சி இன்‌ 
மையால்‌, பிராணவாயுவுச்கு வேறாக உள்ளது 
ஆன்மா. 

6, எல்லாவற்றையும்‌ ஒருங்கே அறியும்‌ முற்றறி 
வுடைய பிரமம்‌ மறந்து, மறந்து அறியாதா 
கையால்‌ பிரமம்‌ ஆன்மா அல்ல. 
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விளக்கம்‌:- 
அ: சூனியான்மவாதிகள்‌:- 

அன்மா இல்லையென்ற கூறுவர்‌, - இவர்கள்‌ 
முறையே உடல்‌ நான்‌ அன்னு, ஐம்பொறிகள்‌ நான்‌ 
அன்ற, பிராணன்‌ சான்‌: அன்று என்ன சொல்லுங்‌ 
கால்‌, “இது நானல்ல, இது நானல்ல?! என்ற கூறிக்‌ 
கொண்டு இறுதியில்‌ நிற்கும்‌ ஒரு அறிவு ' உண்டென்‌ 
பதை அறிவார்கள்‌. அர்த அறிவையும்‌ குனியம்‌ என்னு 
கூறின்‌, அகரமுதலிய சூச்குமபஞ்சாக்கர ரூபமாய்‌ நின்று 
அவ்வாறு “சூனியம்‌? எனச்கூஅம்‌ ஜர்அறிவு இறுதியில்‌ 
உண்டென்பதை உணருவர்‌, பஞ்ச அக்கசங்களாவன 
அகாரம்‌, உகாரம்‌, மகாரம்‌; சாதம்‌, விர்து என்பன 
வாம்‌. அர்த அறிவையுஞ்‌ சூனியமென்று கூறின்‌ அக்‌ 
கூற்று “என்‌ தாய்‌ மலடி"? என்றாற்போல வழுவாய்‌ 
முடியும்‌. ஆகையால்‌ இறுதியில்‌ அறிந்து நிற்கும்‌ அறி 
வையே. ஆன்மாவெனல்‌ மிகப்‌ பொருத்தமுடைத்கு. 
ஆ. தேகான்மவாதிகள்‌:- 

தேகமே ஆன்மாவென்பர்‌, உலக வாழ்ச்கையில்‌ 
ஒருவன்‌ என மனைவி, என அபிள்ளை, என அவீடு எனக்‌ 
கூறினும்‌, உண்மையில்‌ அவன்‌ வேறு, மனைவி வேறு, 
மிள்ளரைவேன, வீடுலேறு என அறியப்படும்‌. அது 
போல, என்னுடைய தேகம்‌ “என்ன சொல்லுவதால்‌ 
ரான்‌ லே.௪, என்னுடைய தேகம்‌ வேறு என்று இ 
றஅ. அன்றியும்‌ தேகம்‌ உறக்கநிலையில்‌ உணர்ச்சியற்றி 
ருக்கிறது. அவயவங்கள்‌ ஒன்றும்‌ குறைவு படாததேகம்‌ 
பிணமான நிலையில்‌ ஒன்றையும்‌ அதியமுடியாதிருக்கி 
ஐஅ. ஆகையால்‌ இவர்கள்‌ தேகமே. இன்மா என்னு 
கூறுதல்‌ ஏற்புடைத்தன்று, 
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இ. இந்திரியான்மவா திகள்‌ ;- 
இவர்கள்‌ ஐம்பொறிகளே அன்மாவென்பர்‌. கண்‌ 
அறிவதை மூக்கு அறியமாட்டாத; ஒவ்வோர்பொறிச்‌ 
கும்‌ ஒவ்வோர்‌ தொழிலேயுண்டு. மேலும்‌, உப்புக்கள்‌ 
ஊறுபாடின்றியிருக்கும்‌ உயிரற்ற உடம்பில்‌, ஒரு 
பொறியும்‌ தொழிற்‌ படுவதில்லை. சாம்‌ கூலம்‌ பொரு 
ளுக்சோ இச்சை, ஞானம்‌, கிரியை எனும்‌ தொழில்‌ 
கள்‌ இருக்கின்றமையின்‌, அதுவே. ஐம்பொறிகளின்‌ 
தொழில்களால்‌ பயனடையும்‌ பொருளென்பது பெற்‌ 
ரும்‌. ஆகையால்‌ இந்திரியான்ம்வாதிகள்‌ ஐஓம்பொ நிகளை 
ஆன்மா என்றல்‌ ஓவ்வாது. 


ஈ, குக்குமதேகான்மவா திகள்‌:- 


இவர்கள்‌ கூச்குமதேகமே அன்மாவென்பர்‌. கன 
வின்கண்‌ ஐம்பொறிகளுமடங்‌க்தொழிலற்‌.று நிற்கும்‌. 
அப்போது சூச்குமவுடம்பை (91/64/௪6௦8) ஆதா 
சமாகக்கொண்டு கேட்டும்‌, பார்த்தும்‌, முகர்க் அம்‌, 
விளையாடும்‌ ஒருபொருள்‌ சூச்குமதேக த்துக்கு வேறாக 


உண்டு; அதுவே ஆன்மா. 


“அவ்வாறாயின்‌, ஆன்மா கனவில்‌ சுண்டவற்றை விழிப்பில்‌ 
மறக்கக்‌ காரணமென்ன எனக்கேட்கலாம்‌. 


ஆன்மா அவக்தையு௮ தலின்‌ எப்போதும்‌ ஒரே 
தன்மைத்தாயறியாத$ உள்ளேபோதலும்‌ வெளியே 
லரு, தலமாகிய தொழில்களையுடைய; அஃதாவது; 
ஆன்மா தத்துவங்களுடன்‌ கூடுதலும்‌, நீங்குதலுமாகிய 
தொழில்களையுடையகென்பதாம்‌. இதனால்‌, ஆன்மா 
கனவில்‌ கண்டவற்றை விழிப்புகிலையில்‌ மாறியும்‌ அதி 
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யுர்தன்மையுடையது. ஆகையால்‌ சூக்குமதேகமே 
ஆன்மா. என்றல்‌ பொருந்தாது. ட 


உ, பிராணான்மவாதிகள்‌:- 


இவர்கள்‌ பிராணனே (பிராணவாயுவின்‌ இயக்கம்‌) 
அன்மாவென்பர்‌. பிராணவாயு அயில்நிலையிலும்‌, விழிப்‌ 
புரிலையிலும்‌ ஒரேதன்மைத்தாப்த்‌ தொழிற்படினும்‌ 
அயில்நிலயில்‌ உடம்பின்‌ கருவிகள்‌ ஒடுங்கலிடுடின்‌ நன. 
உடம்புக்கு இன்பஅன்ப நகர்ச்சி விழிப்புகிலையிலேயே 
உண்டாகின்றது. இதனால்‌ உடம்பையும்‌ பிராணவாயு 
வையும்‌ அடக்கியாளும்‌ ஒருபொருள்‌ இவற்றின்‌ வேறா 
யுண்டென்னும்‌, அதனாலேயே ஒருவன்‌ “நான்‌ ஈன்றாக 
நித்திரைசெய்தேன்‌!' எனக்கூற முடிந்தது என்னும்‌ 
அறியக்டிடக்கின்றன. ஆகையால்‌ பிராணனே ஆன்மா 
எனல்‌ பொருந்தாது. 


ஊ, விஞ்ஞானான்மவாதிகள்‌ (பிரமான்மவாதி 
கள்‌):- i 


இவர்கள்‌ பிரமமே அன்மாவென்பர்‌; இக்கூற்றும்‌ 
பொருந்தாது. பிசமமே ஆன்மாவெனில்‌ அது விழிப்பு 
கனவு நிலைகளில்‌ மாறுபாடாயும்‌, மறந்தும்‌ அறிய 
வேண்டிய காரணமில்லை. ஏனெனில்‌, பிரமம்‌ முற்றறி 
வுடையது; இயல்பாகவே அறியுந்தன்மையது. நாம்‌ 
ஆராயும்பொருளோ, ஒருவிடயத்தை அறிந்தும்‌, மற்‌ 
நதை. அறியாதும்‌, விட்டுவிட்டு அறிந்தும்‌, இவ்வாறு 
ஐந்தவத்தைப்படுதலால்‌ அப்பொருள்‌ சடமுமன்௮, 
பிரமமுமன்ன, அது; இவற்றுக்கு வேறான ஆன்மா, 
இதனால்‌ பிரமமே ஆன்மாஎனுங்கூற்று மறுக்கப்பட்டது. 
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எ. சமூகான்மவாதிகள்‌ :- 

இவர்கள்‌ கலை முதல்‌ நிலம்‌ இறுதியாகவுள்ள தத்து 
வள்களும்‌, அவற்றின்‌ மாயாகாரியங்களான உருவம்‌, 
வேதனை, விஞ்ஞானம்‌, குறிப்பு, பாவனை முதலிய பஞ்ச 
கந்தங்களும்‌ சேர்ந்த கூட்டமே ஆன்மா; இவற்றில்‌ 
ஒன்று குறையினும்‌ அறிவு நிகழாத; ' அகையால்‌ 
இவற்றின்‌ சமுதாயமே ஆன்மா என்ன வாதிப்பர்‌. 
தத்துவங்கள்‌ அறிவற்ற சடப்பொருள்கள்‌, இவற்றுள்‌ 
குத்‌ தனித்தனி வேறு பெயர்களுள. இவை ஆன்மாவுக்கு 
விடிவாம்விளக்கனைய தாய தூல, ரூக்கும; பசேேதகங்க 
ளாம்‌. அன்றியும்‌, இர்திரியங்களும்‌, மற்றம்‌ த்தம்‌, 
பிராணன்‌ முதலிய கருவிகளூம்‌ தொழிற்படாத அரியா 
இதநிலைக்கண்ணும்‌ அறிவு நிகழ்தலால்‌ தத்துவக்‌ கூட்‌ 
டங்களே ஆன்மா என்பத பொருந்தாது 


மூன்றாஞ்‌ சூத்திரம்‌ முடிந்தது 


உ 
இலக்கணவியல்‌ ; 
நான்காஞ்ருத்திரம்‌ 
அந்தக்‌ கரண மவற்றினொன்‌ றன்‌ றவை 
சந்தித்த தான்மாச்‌ சகசமலத்‌ துணரா 
தமைச்சர சேய்ப்பறின்‌ றஞ்சவத்‌ தைத்தே, 
அனுமானப்‌ பிரமாணத்தால்‌ பெறப்பட்ட விடயங்களினால்‌ 
உண்டாமையந்தீர இலக்கணங்கூறப்படுதல்‌ வழக்கமா தலின்‌, 
இரண்டாஞ்சூத்திரத்தாற்‌ பெறப்பட்ட ஆன்மாவின்‌ இலக்க 
ணம்‌ இங்கே கூறப்படுகின்றது, 
செம்பொருள்‌: - 
ஆன்மா அர்தக்கரணங்களாகிய மனம்‌, புத்தி, சத்தம்‌, 
அகங்காரமெனும்‌ உட்கருளிகள்‌ நான்கினுள்‌ ஒன்றன் ௮ 
அது இயல்பாகவே அறியுந்தன்மையுடைய பொருள்‌. 
ஆயினும்‌, அது அசாதியே சகசமலம்‌ எனும்‌ ஆணவமலத்‌ 
தால்‌ பீடிக்கப்பட்டிருப்பதினால்‌ அதன றிவு மறைப்புண்‌ 
ராச்கின்றது. அதனால்‌, அதன்‌ (ஆன்மா) அறிவைக்‌ 
தெளிவுபடுத்தச்‌ கருவிகள்‌ தேவைப்படுகின்றன. 


அன்மாவை அசசனுச்கு ஒப்பிடலாம்‌. மந்திரிமார்‌ 
பக்கத்திலிருர்து அசனுக்‌ கறிவு.று த்‌ துவ தபோல அர்‌ 
தச்கரணங்களாயெ கருவிகள்‌ ஆன்மாவுக்கு விடயங்களை 
அறியவுதவுகின்‌ றனவாதலால்‌, அவற்றை மர்தீரிமாருச்கு 
ஒப்பிடலாம்‌. அவ்வா அ அறியும்போது, ஆன்மா ஏனைய. 
இத்துவங்களோடு கூடியும்‌ கூடாமலும்‌ நின்று அறிந்து 
வருகின்றது. அதனால்‌, ௮ சாக்கிரம்‌, சொப்பனம்‌, 
சுழுத்தி, அரியம்‌, அரியா திதம்‌ (விழிப்பு, கனவு, அயில்‌, 
உறக்கம்‌, பேருறக்கம்‌) எனும்‌ ஐவகை அவத்தகைநிலைக 
னில்‌, முறையே தாலவுடம்பு; குக்குமவுடம்பு; புரியட்‌ 
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உகவுடம்பு, கஞ்சுகவுடம்பு, காசணவுடம்பு எனும்‌ ஐர்கு 
உடம்புகளைப்‌ பொருந்தி நின்று விடயங்களை அறிகின்‌ 
அ. 
பெறப்படுவன:ஃ 
1. ஆன்மா மனம்‌, புத்தி, த்தம்‌, அகங்காரம்‌ 
எனும்‌ அந்தக்கரணங்களுக்கு வேறான அ. 
2, ஆணவமலம்‌ ஆன்மாவின்‌ அறிவை மறைத்‌ 
, இருக்கின்றது. 
8. அன்மா ஐர்தவத்தையுற்று அறியும்‌. 


௮. ஆன்மா அந்தக்கரணங்களுக்கு வேருனகு:- 

மனம்‌, புத்தி, சித்தம்‌, அகங்காரம்‌ எனும்‌ சான்‌ 
கும்‌ அக்தச்காணங்கள்‌. மனம்‌ விடயங்களைச்‌ சர்தேக 
நிலையில்‌ பற்றும்‌; சத்தம்‌ அவற்றைச்‌ சந்திக்கும்‌; அகங்‌ 
காரம்‌ விடயங்கள்‌ எவ்வாறென நிச்சயிக்க த்‌ அணியும்‌; 
புத்தி அவற்றை நிச்சயிக்கும்‌; , எனினும்‌, அல்வர்தக்‌ 
கரணங்கள்‌ அத்தொழில்களைத்‌ தாம்‌ செய்கின்றன 
வென்று அறியமாட்டா, அயின்‌; அன்மா அர்தக்கர 
ணங்களுடன்‌ கூடிகின்௮ு, அவற்றின்‌ தொழில்கள்‌ காச 
ணமாக வரும்‌ இன்பதுன்பங்களை அறிந்து தானே அறு 
பளிச்கும்‌. 
ஆன்மா விடயங்களை அறியும்முறை. 

காண்டல்‌ அல்லது அறுபவவறிவு முறையே மூன்று 
படிகளில்‌ பூர்த்தியாகும்‌. முதலில்‌ நிகழ்வது வாயிற்‌ 
காட்‌ (5ens507y நercep்‌tion-இந்தரியக்‌ காட்‌); அஃதா 
வது, காணப்படும்‌ பொருள்‌ இன்னதெனப்‌ பகுத்த 
தியமுடியா தநிலையில்‌ ஐம்பொதிகளால்‌ பொதுப்படை 
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யாகக்‌ (நிர்விகற்பமாய்‌) காணும்‌ காட்சி, இதன்பின்‌ 
நிகழ்வது மானசக்கரட்‌ி(ிisoriminatory perception); 
அஃதாவது நிர்விகற்பமாகக்‌ கண்டகாட்சியை ஐயர்‌ 
இரிபின்றி, மனதினால்‌ தெளிவாக உணரறாவதாகிய சவி 
கற்பச்காட்டு, இதன்பின்‌ நிகழ்வது தன்வேதனைக்‌ 
காட்சி (knowledge by actual experience); ௮ஃதா 
வது தெளியப்பட்ட விடயத்தை இன்பமாகவோ, துன்‌ 
பமாகவோ ஆன்மா உணர்ந்துகிற்குங்காட்டு, இவ்வாறு 
இக்காட்சிகள்‌ ஆன்மாவைச்‌ சென்றடையும்முறையைக்‌ 
கடல்‌ அலைகள்‌ கசைசேரும்‌ முறைச்கொப்பிடலாம்‌. 
உைலிலுணடாகும்‌ அலைகள்‌ தொடர்பாய்க்‌ கரைசேர்வது 
போல, குறித்த காட்டுகள்‌ அந்தக்கரணங்கள்‌ வாயிலாக 
ஆன்மாவைச்‌ சேருமென்பதாம்‌, 


அன்மா சூக்குமபஞ்சாக்கரரூபமாய்‌ நின்றே 'விட 
யங்களை யறியும்‌, அகாரம்‌, உகாரம்‌, மகாரம்‌, சாதம்‌, 
விந்து என்பன சூச்குமபஞ்சாக்கரங்கள்‌, இவை தம்‌ 
முள்‌ ஒன்றுகூடி நிற்கும்‌ நிலையில்‌ “பிரணவம்‌? எனப்படும்‌, 
விடயங்களை அ தியமுற்படும்‌ நிலையில்‌, ஆன்மா முற்படும்‌ 
நிலையில்‌ சதாரிவத்தை அதிதெய்வமாகவுடைய நாததத்‌ 
அவத்தினால்‌ செலுத்தப்பட்டுக்‌ கலாதித த்‌ அவங்களுடன்‌ 
கூடிப்புருடதத்‌ தவமாய்‌ நிற்கும்‌. அப்போ த புருடனாகிய 
ஆன்மா, செவி முதலிய ஐம்பொறிகளால்‌ அறியப்ப 
டும்‌ சத்தம்‌ முதலிய: விடயங்களுள்‌ ஒன்றினை மகேசு 
னை அதிதெய்வமாகவுடைய விந்துவினாற்‌ செலுத்தப்‌ 
படும்‌ சித்தமாய்‌ நின்ன, இவ்விடயம்‌ எதுவோவெனச்‌ 
சந்தித்தும்‌; உருத்திரனை அதிதெய்வமாகச்கொண்ட்‌ 
மகாரத்தாற்‌ செலுத்தப்படும்‌ மனமாய்‌ நின்று, விடயத்‌ 
தில்‌ அசைகொண்டு பற்றியும்‌; பிரமாவை அதிதெய்வ 
மாசக்கொண்ட அகாசத்தினாற்‌ செலுத்தப்படும்‌ அகல்‌ 


சிவஞான போத சாரம்‌... நான்காஞ்சூத்திரம்‌ 55 


காரமாய்‌ நின்ன, இதை யானறியவேண்டுமென முற்‌ 
பட்டும்‌;.பின்‌ விட்டுணுவை அதிதெய்வமாகக்‌ கொண்ட 
உகாரத்தாற்‌ செலுத்தப்படும்‌ புத்தியாய்‌ நின்று, 
*£இதுவின்ன அ? எனத்‌ தெளிர்தும்‌ நிற்கும்‌. ஆகை 
யால்‌ அன்மா அர்தக்ஃரணங்களின்‌ வேரறானதென்பத 
புலனாகும்‌. 
அ. சகசமலமாகிய ஆணவமலம்‌ ஆன்மாவின்‌ 

அறிவை மநைத்திருக்கறது:- 

இரண்டு மரச்கட்டைகளையெடுத்து ஒன்றுடன்‌ 
மற்றதை உசோஞ்சினால்‌ தியுண்டாகிறது. இதனால்‌ 
₹*மரச்கட்டையில்‌ தி மறைந்திருக்கிறத?? என்னு கூறு 
வோம்‌. இன்னொருவசையிற்‌ கூறின்‌, மரக்கட்டை தீயு 
டன்‌ இரண்ட றநின்‌ அ தியை வெளிச்காட்டா துதன்னுள்‌. 
மறைத்து வைத்திருக்கின்றது எனலாம்‌. அதுபோல, 
மயக்கத்தைச்‌ செய்யும்‌ இருளேயொத்த அணவமலம்‌, 
அறிவேரூபமாயுள்ள ஆன்மாவைத்‌ தன்னுள்‌ மறைத்து 
அணவமலரூபமாய்‌ நிற்கச்செய்யும்‌, இந்கிலையில்‌ ஆன்மா 
தன்‌ சுயநிலை கெட்டுகிற்கும்‌. கண்பார்வைகுறைந்த 
கண்ணுக்குக்‌ கண்ணாடி உதவுவதபோலவும்‌, இருளை 
ஓட்டதெற்கு விளக்கு உதவுவதபோலவும்‌, ஆணவமலச்‌ 
சேர்க்கையால்‌ இன்மா தானிழர்த அறிவைப்‌ பெறு 
தற்கு, உடம்பு முதலிய மாயாகாரியங்கள்‌ உதவுகின்‌ 
றன.  இதன்காரணமாகவே ஆணவமல௰ரீக்க க்‌ துக்குப்‌ 
பிறப்பு இன்‌ நியமையாததாயிற்று, ஆணவமலம்‌ செம்பிற்‌ 
களிம்புபோல உயிரின்‌ குற்றமாய்‌, அநாதியே ஆன்மா 
வுடன்‌ கூடியதாய்‌, ஆன்மா - கேவலாவத்தை, சகலா 
வத்தை, சுத்தாவத்தை எனும்‌ மூன்று காசணாவத்‌ 
தைகளையடைய மூலகாரணமாய்‌, நித்தமாய்‌, வியாபக 
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மாய்‌ நின்று அன்மாவின்‌ ஞானத்தை மறைக்கும்‌. 
வேஅசமயதாலோர்‌ அணவமலத்தை ஞானாபாவம்‌ 
பிரார்திஞானம்‌, தமோகுணம்‌, அவிச்சை, மாயா என 
மா௮படச்கூறி மயங்குவர்‌. 


இ. ஆன்மா (தொழிற்படும்‌ முறையால்‌) ஐந்தவத்‌ 
தையுற்று அறியும்‌ இயல்புடையது. 
விளக்கைக்‌ கொளுத்தியவுடன்‌ கண்‌ ஒரேசன்மைத்தாய்ச்‌ 
காணும்‌. அதுபோல, ஆன்மா, விளக்கத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ 
உடம்பு முதலிய கருவிகரணங்களைப்‌ பெற்றும்‌, ஐந்து அவத்‌ 
தையுற்றுக்‌ காணுதல்‌ ஏன்‌ எனக்‌ கேட்கலாம்‌, 


ஆணவமலத்தினால்‌ மறைப்புண்ட ஆன்மா அரூபி 
யாய்‌, தத்தனங்களுடன்‌ கூடி, இரண்டறமிற்கும்‌. அஃ 
காவ, தத்துவரூபமாய்‌ நிற்கும்‌. அங்ஙனம்‌ நின்னு 
சாக்கிரம்‌, சொப்பனம்‌, சுழுத்தி, அரியம்‌, துரியாதீதம்‌ 
எனும்‌ ஐர்‌தகாரியாவத்தைகளுறம்‌.அஃதாவ து, விழிப்பு 
நிலையில்‌ தூலவுடம்பு தொழிற்படுதலால்‌ புருடனாகிய 
ஆன்மா, இலாடத்தான மாகிய புருவமத்தியில்‌ நிற்கும்‌, 
பின்பு கனவநிலையில்‌ சூச்குமவுடம்புர்குச்‌ சென்று கண்‌ 
டத்தில்‌ நிற்கும்‌; பின்பு அயில்ரிலையில்‌ புரியட்டகவுடம்‌ 
புச்குச்‌ சென்று இதயத்தில்‌ நிற்கும்‌; பின்பு அரியநிலை 
யில்‌ கஞ்சுவுடம்புக்குச்‌ (நண்ணுடம்பு) சென்று, உர்‌ 
தியில்‌ நிற்கும்‌; பின்பு அரியா தீ தநிலையில்‌ காரணவுடம்‌ 
பிற்‌ சென்று உர்தியின்‌ மெள்ள மூலாதாரத்தில்‌ நிற்‌ 
கும்‌. இம்‌ முறையே, ஆன்மா ஓடுக்ககிலையில்‌ இலா 
டத்தான த்திலிருக்‌ து மூலாதாரத்தை ரோக்கிக்‌ மே 
செல்வதைக்‌ ழோலவத்தை யென்றும்‌, மூலாதாசத்தி 
லீருர்து ஆன்மா தான்‌ வர்‌. தவழியே மேல்கோக்கிச்‌ செல்‌ 
வதை மேலாலவத்தை யென்றங்‌ கூறப்படும்‌. இவ்‌ 
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லைக்து உடம்புகளும்‌ ஈமது தேகத்தில்‌ முறையே, ஒன்‌ 
நிற்கொன்‌ ௮, சூக்குமமாய்‌ அமைந்‌ துள்ளன வென்பதை 
அவத்தைநிலைகளினால்‌ அறியலாம்‌. 


இவ்வாறு ஆன்மா விழிப்புசிலையில்‌ புருவமத்தியில்‌ 
நிற்கும்போது வாய்‌, கை, கால்‌, பாயு, உபத்தம்‌ (வாக்கு, 
பாணி, பாதம்‌, பாயு, உபத்தம்‌) எனும்‌ கன்மேர்திரி 
யங்கள்‌ ஐந்தும்‌; அவற்றின்‌ தொழில்களான வசனம்‌, 
தானம்‌, கமனம்‌, விசர்க்கம்‌, ஆனர்தமெனும்‌ வசனாதி 
ஐர்தும்‌; செவி; மெய்‌, கண்‌, வாய்‌, மூக்கு எனும்‌ 
ஞானேந்திரியங்கள்‌ ஐர்தம்‌; அவற்றின்‌ விடயங்களான 
சப்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, இரசம்‌ கந்தம்‌ எனும்‌ தன்‌ 
மாத்திரைகள்‌ ஐந்தும்‌; பிராணன்‌ , அபானன்‌, உதானன்‌; 
வியானன்‌, சமானன்‌, ஈாகன்‌; கூர்மன்‌, இருகரன்‌, தேவ 
தத்தன்‌, தனஞ்சயன்‌ எனும்‌ வாயுக்கள்‌ பத்தும்‌; மனம்‌, 
புத்தி, சித்தம்‌, அகங்காரம்‌ எனும்‌ அந்தக்கரணங்கள்‌ 
நான்கும்‌; புருடதத்துவமொன் ௮ல்‌ கூடிய முப்பத்‌ 
தைர்து கருவிகளுடன்‌ கூடிநிற்கும்‌. பின்‌ ஆன்மா கனவு 
நிலையில்‌ கண்டத்தில்‌ நிற்கும்போது முற்கூறிய கன்‌ 
மேர்திரியம்‌ ஐர்தையும்‌; ஞானேர்திரியம்‌ ஐர்ஸ்தயும்‌ 
விட்டுநீங்கி, எஞ்சிய இருபத்தைந்‌ து கருவிகளுடன்‌ கூடி 
நிற்கும்‌, அது துயிலில்‌ இதயத்தில்‌ நிற்கும்போது பிரா 
ணன்‌, சித்தம்‌, புருடன்‌ எனும்‌ மூன்று கருவிகளுட 
னேயே கூடிகிற்கும்‌; அரியகிலையில்‌ உந்தியில்‌, பிரா 
ணன்‌, புருடன்‌ எனும்‌ இரு கருவிகளுடன்‌ கூடி.கிற்கும்‌; 
அரியா திதநிலையில்‌ இக்கருவிகள்‌ செல்லாத மூலாதாரச்‌ 
தில்‌ புருடன்‌ ஒன்அடனேயே நிற்கும்‌. 


ஆன்மா புருவரடுவிலீருர்து மூலா தாரம்வரை 
குறித்த கருவிகளைப்‌ படிப்படியாக விட்டுகீங்கிக்‌ ழே 
ம 
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செல்வதையும்‌, பின்‌ மூலாதாரத்திலிருந்து படிப்படி 
யாக மேலேறி முன்விட்ட கருவிகளை அவ்வவ்விடத்தில்‌ 
கூடுவகையும்‌, முறையே ழோலவத்கை, மேலால 
வத்தை என்பர்‌. இதனால்‌ இருதன்மைத்தாய ஐந்த 


வத்தைகள்‌ உள்ளனவென்பது பெற்றாம்‌. 


இழொலவத்தை, மேலாலவத்தை உண்டெடனக்‌ 
கூறவே, மத்தியாலவத்தை உண்டென்பதும்‌ பெறப்‌ 
படும்‌. அஸ்தாவது, சாக்கிரத்தானமாயெ புருவமத்‌ 
தியினின்‌௮ு அங்காங்கே அவத்தையுற்றுக்‌ கிழேபோய்‌ 
மூலாதாரத்தை :யடைர்த ஆன்மா, மீண்டும்‌ மேலே 
சென்ற புருவமத்தியை யடையுமென முன்னே கூறப்‌ 
பட்ட. மத்தியாலவத்தையில்‌, ஆன்மா சாக்செநிலை 
யிலேயே நின்று சாக்செம்‌, சொப்பனம்‌, சுழுத்தி அரி 
யம்‌, அரியா தம்‌ எனுமைர்தவத்தையுஅம்‌. 


முதனூ லாசிரியராகிய மெய்கண்டதேவநாயனார்‌, 
சுத்தாவத்தையில்‌, சாக்கிரத்திலதீதத்தைப்‌ புரிந்து 
நின்றவர்‌ என்பதை, நாம்‌ இங்கு ஞாபகத்திலிருத்த 
வேண்டும்‌. 

இதனால்‌, சாக்கிரத்திற்சாக்ெம்‌, சாக்கிரத்திற்‌ 
சொப்பனம்‌, சாக்கிரத்திற்சுமுத்தி, சாக்கிரத்இிற்றரி 
யம்‌, சாக்கிரத்திற்றுரியா இதம்‌ எனச்‌ சாக்கிரத்தில்‌ 
அண்ணவத்தைகள்‌ ஐந்துள்ளன வென்பதும்‌ பெற்றாம்‌. 

இவ்வா ஐர்தவத்தைகள்‌ நிகமுமிடத்து, சாக்கி 
சத்தில்‌, சவம்‌ சத்தி சாதாக்கியம்‌ ஈசுரம்‌ சுத்தவித்தை 
எனும்‌ ஐந்து சிவதத்‌ அவங்களும்‌ கலாதிகளைச்‌ செலுத்‌ 
அம்‌. சொப்பன த்தில்‌, வெம்‌ சச்தி சாதாக்கியம்‌ ஈசுரம்‌ 
எனும்‌ நான்கும்‌, சுழுத்தியில்‌ சவம்‌ சக்தி சாதாக்கியம்‌ 
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எனும்‌ மூன்றும்‌, துரியத்தில்‌ சவம்‌ சத்தி எனும்‌ இரண்‌ 
டும்‌, அரியாதிதத்தில்‌ சிவதக்துவமொன்றும்‌ நின்ன 
'காலாதிகளாச்‌ செலுத்தி ஆன்மாவை அறியச்செய்யும்‌. 


மேலே கூறியவாற்றால்‌, கேவலம்‌, சகலம்‌, சுத்த 
மெனஞூன்‌ ௮ காரணாவத்தைகளூள்ளன வென்‌ அம்‌, அவற்‌ 
ஜின காரியங்களான சாக்கிரம்‌ சொப்பனம்‌ சுழுத்தி 
அரியம்‌ .அரியாதிதம்‌ எனும்‌ ஐந்து காரியாவத்தைக 
ளூள்ளனவென் றும்‌, அவை தொழிற்படுமாற்றால்‌ ஜோல 
வத்த மேலாலவத்தை மத்தியாலவத்தை எனும்‌ 
மூன்‌அ உண்டென்றும்‌, இவற்அள்ளும்‌ ஓவ்வொன்‌ றி 
அம்‌ நுண்ணிய அவத்தைகள்‌, பலவுள்ளன வென்ற மறி 
யப்படும்‌. ன 

ஈ, வாயுக்கள்‌ பத்தின்‌ தொழில்களாவன:- 

பிராணன்‌ இடை, பிங்கலை, சுழுமுனை சாடிகளைத்‌ 
தொழிற்படுத்தும்‌; அபானன்‌ மலசலங்களைப்பிரிக்கும்‌; 
வியானன்‌ உடம்பு முழுவதும்‌ நிற்கும்‌; சமானன்‌ ராடி 
தோணும்‌ அன்னாகாரத்தைச்செலுத்தும்‌; சாகன்‌ கைப்பு 
முதலியனவற்றை உண்டாக்கும்‌; கூர்மன்‌ கண்‌ இமைப்‌ 
புக்குக்‌ காரணமாகும்‌; கிருகரன்‌ அம்மலை உண்டாக்‌ 
கும்‌. தேவதத்தன்‌ கொட்டாவிக்குக்‌ காரணமாகும்‌; 
தனஞ்சயன்‌ தேகத்தை விங்கி வெடிக்கச்‌ செய்யும்‌. 


கான்காஞ்‌ சூத்திரம்‌ முடிந்தது 


இலக்கணவீயல்‌ பூ 
ஐந்தாஞ்ரூத்திரம்‌ 
விளம்பிய வுள்ளத்து மெய்வாய்‌ கண்மூக்‌ 
களந்தறிந்‌ தறியா வாங்கவை போலத்‌ 
தாந்த முணர்வின்‌ றமியருள்‌ 
காந்தம்‌ கண்ட பசாசத்‌ தவையே. 
இரண்டாஞ்சூத்திர வாயிலாய்‌ அனுமானப்‌ பிரமாணத்‌ 
தாற்‌ பெறப்பட்ட திரோதானசக்தியின்‌ இயல்பும்‌, கன்மந்‌ 
தொழிற்படுமாறும்‌ இங்கே கூறப்படுகின்றன. 
செம்யொருள்‌:- 


செவி, மெய்‌, கண்‌, வாய்‌, மூக்கு எனும்‌ ஐம்‌ 
பொறிகள்‌ தத்தம்விடயங்களாயெ சத்தம்‌, பரிசம்‌, உரு 
வம்‌,இரசம்‌,கந்தம்‌ முதலியனவற்றை அன்மாவின்‌ கணை 
யுடன்‌ அறிகின்றன. இவ்வாறு அவை புறப்பொருள்‌ 
களையறியுமாயினும்‌, தம்மையும்‌ தம்முடன்‌ கலர்‌ நின்‌. 
இயக்கத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஆன்மாவையும்‌ அறிவதில்லை. 
அதுபோல, சேவலாவச்தையில்‌ முதல்வனுபகாரமெனப்‌ 
படும்‌ திரோ.கானசக்தியினால்‌ இயக்கப்பட்ட ஆன்மா 
தன்னையும்‌ தன்னை இயக்கிய திசோகானசச்தியையும்‌ 
அறியாது நின்றது; அதேபோல சகலாவத்தையிலும்‌ 
ஐர்தவத்தையுற்று வினைப்பயன்களையறிக்து அறுபவித்து 
வரும்‌ ஆன்மா, தன்னையும்‌ தன்னுடன்‌ கலந்‌ துநின்ன 
விடயங்களிற்செலுத்தி அறியச்செய்யும்‌ திசோகான 
சக்தியையும்‌ அறியமாட்டாது. அ றியமாட்டாதெனவே 
இறைவன்‌ சொரூபமாகிய திருவருளையும்‌ அறியமாட்‌ 
டாதென்பத பெறப்படும்‌. ்‌ 


மேலும்‌, ஆன்மா ஐம்பொறிகளுடன்‌ கலர்‌ துநின்னு 
அவற்றைச்‌ செலுத்திப்‌ புறவிடயங்களை அறியும்போது 
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அவ்விடயங்கட்‌ கேற்ப ஆன்மாவின்‌ இன்பதுன்பவ ப 
வங்கள்‌ பலவே தன்மையனவரயிருச்கும்‌. அதன்காச 
ணமாய்‌ ஆன்மா விகாரமடையும்‌. இறைவனும்‌ அவ்‌ 
வானு இரோதானமாய்‌ நின்னு ஆன்மாவை இயக்கி, 
அது அறிய அருள்‌ புரியினும்‌, அதன்‌ பலதிறப்பட்ட 
அறுபவங்களால்‌ இறைவன்‌ விகாரமடையான்‌. ஏனெனீல்‌ 
காந்தம்‌ தன்‌ சந்நிதியில்‌ இரும்பை இழுப்பதன்‌ மூலம்‌ 
தொழிற்படுச்‌ துவ அபோல, இறைவன்‌ உடம்பு முத 
லிய தொழிற்படுங்‌ கருவிகளைச்‌ கூடாது, சங்கற்ப மாத்‌ 
தஇிரையாலேயே ஆன்மாக்களைத்‌ கொழிற்படச்‌ செய்து 
நிற்பன்‌. அவன்‌ சந்நிதியில்‌ ,ஐன்மா பல்வேறு அவத்தை 
களிலும்‌. உணர்ச்துவருகின்ற ஐ. 


பெறப்படுவன:- 
1. அன்மாஜம்பொறி முதலியனவற்றை இயக்கும்‌. 
2. இறைவனால்‌ அன்மா அறியும்‌. 

விளக்கம்‌:- 


அ. ஆன்மாவினால்‌ ஐம்பொறி முதலிய இந்திரியங்‌ 
கள்‌ தொழிற்படும்‌, 


ஐம்பொறி முதலிய இந்திரியங்கள்‌ அறிவற்ற சடப்பொருள்‌ 
கள்‌; அவை தரமே விடயங்களை அறியமாட்டா, அவற்றை 
இயக்கும்‌ ஆன்மாவின்‌ துணைகொண்டே விடயங்களை அறி 
கின்றன. இவ்வாறு அறிவது, ஆன்மாவின்‌ பொருட்டேயன்‌ 
றித்‌ தமக்காகவல்ல என்றுகூறுவது பொருந்தும்‌. எனினும்‌, 
ஆன்மா, அறியவேண்டிய விடயங்களைத்‌ தனியேநின்று தானே 
அறிய மாட்டாதோ? கருவிகளாகிய ஐம்பொறி முதலியவற்‌ 
றுடன்கலந்துநின்று அறியவேண்டிய அவசியம்‌ என்னவெனும்‌ 
கேள்விகள்‌ எழலாம்‌, 
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ஆன்மா அராதியே அணவமலத்தால்‌ மறைப்புண்டு 
'தன்னிலைகெட்டு நிற்கின்றது. அது விடயங்களை அறிந்து 
அழுபலித்தற்குக்‌ கருவிகள்‌ தேவைப்படுகின்‌ றன . அரசன்‌. 
இருந்த எிடத்திலிருர்தே தன்னிராச்பியத்தில்‌ நடை 
பெறும்‌ காரியங்களை மந்திரிகள்‌, ஒற்றர்கள்‌, சேவகர்கள்‌ 
முதலியோர்‌ மூலம்‌ அறிவன்‌. அவர்களினுதவியின்றேல்‌ 
அரசன்‌ இராச்சியத்தில்‌ ஈடைபெறுவனவற்றை அறிய 
முடியாது. சேலகர்கள்போன்ற ஐம்பொறி முதலிய 
கருவிகள்‌ ஆன்மாவுக்கு இன்‌ றியமையாதவைகளாகின்‌ 
றன... இவ்வுண்மையை, அன்மா இலாட்த்தான த்தில்‌ - 
ஜர்‌ தவத்தைப்படும்போது அடையும்‌ அறுபலங்களைக்‌ 
கொண்டு அறியலாம்‌. 


அ. இறைவனால்‌ ஆன்மா அறியும்‌ 
"ஐம்பொறிகள்‌ அறிவற்ற சடப்பொருளாயிருப்பதால்‌ தாமே 
அறியமாட்டா; ஆன்மா, அறியும்‌ இயல்புடைய சித்துப்பொரு 
ளாயிருப்பதால்‌, தானே அறியும்‌. ஆகையால்‌, இறைவன்‌ 
ஆன்மாவை இயக்கி அறியச்செய்வன்‌ என்பது எவ்வாறு 
பொருந்துமெனக்கேட்கலாம்‌. 


ஆன்மா அநாதியே ஆணவமலத்தினால்‌ அறிவு 
மறைப்புண்டு தன்னிலை கெட்டு மயக்கநிலையிலிராப்ப தால்‌ 
தன்னையுணராது நிற்கின்றது. அதனால்‌ இறைவனின்‌ 
அருளியக்கம்‌ ஆன்மாவுக்கு இன்‌ றியமையாததாகின்‌ 
2௮. 

அவ்வாறாயின்‌, ஐம்பொறி முதலியவற்றால்‌ பெறப்படும்‌ 
விடயவின்பதுன்பங்கள்‌, ஆன்மாவுக்குப்‌ பயன்படுதல்போல 
ஆன்மாவடையும்‌ இன்பதுன்பங்கள்‌ ஆன்மாவை இயக்கும்‌ 
இறைவனுக்குப்‌ பயன்படா தோ வெனுங்‌ கேள்வி எழலாம்‌. 


இறைவன்‌ சத்‌, சித்‌, அனக்தமாயுள்ளவன்‌; எல்‌ 
லாம்‌ வல்லவன்‌; எல்லாம்‌ அறிபவன்‌. அவன்‌ ஆன்மா 
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மூலம்பெறக்டெர்த பயன்‌ ஒன்‌; அமில்லை. தன அபேரருள்‌ 
காரணமாய்‌, அஃதாவது ஆன்மாக்களின்‌ பசுத் துவத்தை 
நீக்சிச்‌ இிவத்துவத்தைக்‌ கொடுப்பதற்காக, (ஆன்மா 
வின்‌ ஈடேற்றங்கருஇ), அதை இயக்‌, அதன்‌ வினைச்‌ 
டோக கன்மங்களை அ றிர்து, அறுபலிக்கச்‌ செய்ின்றான்‌. 
எனவே ஆன்மாவின்‌ இன்பதுன்பங்கள்‌ இறைவனுக்‌ 
"குப்‌ பயன்படுவதில்லை. 

. அவ்வாறாயின்‌ இறைவன்‌ அறிவிக்க, ஆன்மா இறைவ 
னுக்கு வேறாய்‌ நின்று அறியுமோ அல்லது இறைவனுடன்‌ 
கலந்துநின்று அறியுமோவெனுஞ்‌ சந்தேகம்‌ எழலாம்‌. 

பாரிய மாச்கட்டையொன்று சுவாலை விட்டெரியும்‌ 
போத பக்கத்தே இடப்பட்ட சிறு ௪ள்ளியும்‌ எரியும்‌. 
அப்போது சுள்ளியின்‌ சுவாலை பெரிய சுவாலையிலடங்கி 
அதற்கு வேறாய்த்தோன்றாமலும்‌, பெரிய சுவாலையே 
யாகாமலும்‌ அதனுடனாய்‌ அடங்கிகின்று எரியும்‌, அது 
போல, கண்டும்‌, கேட்டும்‌, உண்டும்‌, உயிர்த்‌ தம்‌. 
தொட்டும்‌ அறியப்படும்‌ : ஐம்புலவிடயங்களை ஆன்மா 
அறியச்செய்யும்‌ “முதலுப்காரம்‌! எனப்படும்‌ சூக்கும 
பஞ்சடுரு த்தியம்‌ ஈடைபெறும்போது, ஆன்மா இறை 
வனுக்கு வேருதறும்‌ ஒன்றாகலுமின்றி, அவ்விருதன்‌ 
மைகட்கும்‌ பொதுவாய்‌, அவனிலடங்கி உடனாய்‌ நின்று 
அறியும்‌, 


இ. திரோதானசக்தி:- 

ஆணவமலம்‌ ஆன்மாவுக்கு இயல்பாயுள்ள இச்சை 
ஞானம்‌, கரியை எனுமிவைகளை மறைத்து நிற்கும்‌. 
அப்போது அருட்சத்தியாகிய பராசத்தி திரோதான 
மாய்‌ ஆணவமலச்தின்‌ வழிநின்‌ அ அன்மாவைத்‌ 
தொழிற்படுத்தும்‌. அதனால்‌, , அன்மா விடயங்களில்‌ 
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அழுந்தி வினைகளை அ.நுபவிக்கும்‌. இதே சக்தி ஆன்மா 
வுக்கு இருவினையொப்பு, மலபரிபாகம்‌ உண்டானவள 
வில்‌, பசாசக்தியாய்‌ நின்ற, இறைவனையடைய அருள்‌ 
புரியும்‌. ஒரே அருட்சக்தி ஐவகையரய்நிற்கும்‌, அவை 
பராசக்தி, திரோசானசக்தி, இச்சாசக்தி, ஞானசக்தி, 
இரியாசச்இி என்பன. இலை இறைவனில்‌ பிரிப்பின்றி 
நிற்பவை; அவனில்‌ வேறுபடாதவை. இவற்றுள்‌, 
பராசக்தி சொரூபகிலையைக்‌ குறிக்கும்‌, ஏனையவை நான்‌ 
கும்‌ இறைவனின்‌ தடகத்தநிலைகளைக்‌ குறிக்கும்‌. 


ஐந்தாஞ்சூத்திரம்‌ முடிந்தது. 


இலக்கணவியல்‌ ரர்‌ 
ஆருஞ்சூத்திரம்‌ 
உணருரு வசத்தெனி னுணரா இன்மையி 


னிருதிற னல்லது இவசத்‌ தாமென 
விரண்டு வகையி னிசைக்குமன்‌ னுலகே. 


முகற்சூத்திர வாயிலாப்‌ அனுமானப்பிரமாணச்‌ 
தாற்‌ பெறப்பட்ட இறைவனின்‌ (பதி) இலக்கணம்‌ இங்கு 
கூறப்படுகின்ற அ. 


செம்பொருள்‌ :- 


ஐம்பொறிகளால்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ முத 
லியனவும்‌, அவற்றை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு அர்தக்கா 
ணங்களால்‌ விவேடித்து அறியப்படும்‌ விடயங்களும்‌ 
அநித்தியமானவை; நிலையற்றவை; , ௮ஃ காவு, காரி 
யப்பிரபஞ்சமாகியவுலகும்‌ அதில்‌ அடங்கிய தாய்‌ உணரப்‌ 
படும்‌ விடயங்களும்‌ என்றோ வொருகாள்‌ மறைக்‌ தவி 
டுக்கன்மையன. இதனால்‌ சாம்‌ அறியும்‌ விடயங்களெல்‌ 
லாம்‌ அசத்து அல்லது அகித்தியமானவை, அஃதாவது 
இந்திரியங்களின்‌ அணைகொண்டு சருதி, யுக்தி, அறு 
பவம்‌ வாயிலாகப்‌ பெறப்படும்‌ பாசஞானத்தாலும்‌, 
உயிரறிவு எனப்படும்‌ பசுஞான த்தாலும்‌ அறியப்படும்‌ 
விடயங்களெல்லாம்‌ அதித்தியமானவை. 


ஏனெனில்‌, பிசபஞ்சத்தொகுதியில்‌ மனம்‌ முத 
லாம்‌ கருவிகள்‌ அடங்குமாதலாலும்‌, அம்மன ததைப்பற்‌ 
தியே பாசஞானமும்‌, பசுஞானமும்‌ நிகழ்கன்றனவாத 
லாலும்‌, பசுபாசஞானங்கள்‌ இரண்டும்‌ பிரபஞ்சத்தொ 
குதியில்‌ அடங்கும்‌. பிரபஞ்சத்தொகுதி நிலையற்ற 
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தெனலே, அதிலடங்கிய பசுபரசஞானங்களும்‌ நிலை 
யற்றனவாய்‌ அசக்தாய்கிடும்‌. ஆகவே அவற்றினால்‌ 
இறைவன்‌ அறியப்படுவானெனில்‌, அறியப்படும்‌ இறை 
வனும்‌ அநித்தியப்பொருளாய்‌ அசத்தாய்‌ வீடுவன்‌, 
அவ்வாறு அசத்தாய்‌ அறியப்படும்‌ இறைவன்‌ ஈம்மனோ 
ரில்‌ ஒருவன்‌ போன்அ அமித்தியப்பொருளாய்‌ விடுத 
லின்‌, நாம்‌ அவனால்‌ ஒரு பயனையும்‌ பெறமுடியானு, 


ஆயினும்‌, இறைவன்‌ நித்தமாயுள்ள சத்‌. துப்பொ 
ருளாடிம்‌, முற்றறிவுடையவனாயும்‌ அனர்‌ கரூபனாயும்‌ 
இருக்கின்றான்‌. இவ்வாறு கூறவே, இறைவன்‌ அறியப்‌ 
படும்‌ பொருளோ, அறியப்படாகபொருளோ எனு 
மையம்‌ எழுகின்றது. அறியப்படுவனெனில்‌ அ௪த்தாய்‌ 
சிடுவன்‌; அறியப்படானெனில்‌ முயற்கொம்பு போன்று 
இல்பொருளாய்‌ விலேன்‌. இந்த ஐயத்தை நீக்கவே 
இறைவன்‌ அறியப்ப்டுதல்‌, அறியப்படாமை எனுமிரண்‌ 
டில்‌ எதவொன்‌ றிலடங்கசமலும்‌, ஒருவகையால றியப்‌ 
படுதலும்‌, ஓருவகையா லறியப்படாமையுமாகிய இரு 
தன்மைகளையுடைய்வனாசவும்‌ இருத்தலால்‌ அவனைச்‌ 
“ீநிவசத்து'' என ஞானிகள்‌ கூறுவர்‌. அஃதாவது, இறை 
வன்‌ பசுஞானத்தாலும்‌ பாசஞான,க்தாலும்‌ அறியப்‌ 
படானாயினும்‌, பதிஞான த்தால்‌ (திருவடிஞான த்தால்‌) 
அறியப்படுவன்‌ என்பதாம்‌. 


யெறப்படுவன;- 


1. ஆன்மவறிவினால்‌ . அறியப்படுவன வெல்லாம்‌ 
அசித்தியமானவை; அழியுர்தன்மையன. 


2. இறைவன்‌ பதிஞானத்தால்‌ அறியப்படுவன்‌. 
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விளக்கம்‌:- 
அ. பாசஞானம்‌, பசுஞானம்‌, பதிஞானம்‌ என 
ஞானம்‌ மூவகைப்படும்‌. 


1. பாசஞானம்‌:- 


ஆன்மா சூக்குமை, பைசந்தி, மத்திமை வைகரி 
எனும்‌ நான்கு வாச்குக்களின்‌ விருத்தியாகிய (சூச்கும 
பரிணாமம்‌) சொற்பிரபஞ்சம்‌, ஈாதம்‌ முதல்‌ நிலம்‌ 
(பிருதீவி) இறுதியா கிய தத்துவங்களின்‌ பரிணாமமாகிய 
பொருட்பிரபஞ்சம்‌ எனும்‌ இரண்டினையும்‌ சார்ர்து 
நின்று அறிதலாலுண்டாகும்‌ ஞானம்‌ பாசஞானம்‌. 
அஃதாவது வேதங்கள்‌, அகமங்கள்‌, புராணங்கள்‌, பல 
வேறு உலகியற்சா த்திரங்கள்‌, தத்‌ தூவஅசாய்ச்கள்‌ எனு 
மிவைகள்‌ மூலமாகப்‌ பெறப்படும்‌ அழிவு பாசஞானம்‌ 
எனப்படும்‌. இதைச்‌ செயற்கையறிவு என்றம்‌ கூறுவர்‌, 
£2. பசுஞானம்‌:- 

மனம்‌, புத்தி, சத்தம்‌, அஃங்காசம்‌ என்பன கருவிக 
ளென அறிந்து, பின்‌, இறைவன்‌ எப்படிப்பட்டவனென 
ஆராயத்‌ தலைப்படுங்கால்‌, சான்‌” எனும்‌ முனைப்பால்‌ 
அன்மாவின்கண்‌ நிகழும்‌ அறிவு பசுஞானம்‌ எனப்படும்‌. 
“கானே பிரமம்‌ எனும்‌ பொய்யறிவு பசுஞானத்‌ 
தால்‌ உண்டாவதெனக்‌ கூறினும்‌ பொருந்தும்‌. இதை 
ஆன்மாவின்‌ இயற்கையறிவு என்றும்‌ கூறுவர்‌. 


9. பதிஞானம்‌:- 


ஆன்மா அவன்றாள்‌ (வென்‌) வணங்கி அவனிற்‌ 
பிரியாது அவனருளிலடங்‌இ அவனருளாய்‌ நிற்றற்கும்‌, 
அவன்றன்னையும்‌ (சிவன்‌) காட்டித்‌ தன்னையுங்‌ (ஆன்மா) 
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காட்ட அறிந்து நிற்றற்கும்‌ ஏதுவாய்‌, முத்திகிலையின்‌ 
கண்‌ நிகழும்‌ “வொறுபவம்‌' நிலைபெற தற்காதாரமா 
யுள்ள ஞானம்‌ பதிஞானம்‌ எனப்படும்‌. 


ஆ. ஆன்ம அறிவினால்‌ -அறியப்படுவனவெல்லாம்‌ 
அநித்தியமானவை. 


வீடு, கடல்‌, வானம்‌ இவற்றை நாம்‌ பார்த்து அறிகின்‌ 
நோம்‌; எனினும்‌ அவை ஒரு காலத்தில்‌ உருமாறி அணுக்க 
ளாய்ச்‌ சூக்குமநிலையெய்தி மாயையில்‌ ஒடுங்கும்‌ என முன்னே 
கூறப்பட்டது. இதனால்‌ பதியைப்போன்று பாசமும்‌ (மாயை 
முதலியன) அழிவில்லாத உள்பொருள்‌ என்பது பெறப்படு 
கின்றது; அவ்வா றிருக்கவும்‌ பசு, பாசஞானங்களால்‌ அறியப்‌ 
படுபவை அசத்து, அநித்தியயானவை எனக்கூறுதல்‌ எதற்‌ 
காக? நாம்‌ பாசஞானத்தால்‌ எண்ணியவை, கருதியவை, 
உணர்ந்தவை முதலியனவும்‌ அசத்தோ] அன்றியும்‌ ஆன்மா 
பசுஞானத்தால்‌ அறிவனவும்‌ அசத்தாய்‌ முடியுமா? அவ்வா 
ரயின்‌, நாம்‌ இதுவரை இந்நூலில்‌ வாசித்து அறிந்தனவும்‌ 
நிலையற்ற அசத்தாய்‌, பொய்யாய்‌, பயனற்று முடியுமா தலின்‌ . 
மேலும்‌ தொடர்ந்து வாசித்தறிதலினால்‌ யாதும்‌ பய” 
னுண்டோ வெனும்‌ பல சந்தேகங்கள்‌ எழலாம்‌, 


உலகம்‌ (பிரபஞ்சம்‌), காரியமாய விர்நிலையில்‌ காம 
ரூபம்‌ பெற்று, இராசதகுணமிகுதியால்‌ உள்ளதென்‌ 
றறியுமுணர்வை உண்டாச்கச்கூடிய தாய்‌, சுட்டியறியப்‌ 
படச்சுடியதாய்‌ நிற்கும்‌, இதே பிரபஞ்சம்‌, தாமத 
குணமிகுதியால்‌ சாமரூபத்ைக இழந்து அணுவாய்‌, பின்‌ 
சக்திவடிவா யொடுங்கி நிற்கும்‌ நிலையில்‌ சுட்டியறியப்‌ 
படாத தாய்‌, பசு பாசஞானங்கட்கப்பாற்பட்டதாய்‌ 
நிற்கும்‌. காரியப்படும்‌, நிலையிலே சட்டியறியப்பட்டும்‌, 
ஒடுங்கிய நிலையில்‌ அறியப்படாதும்‌ நிற்கும்‌ காரணக்‌ 
தினாலேயே உலகமாகிய காரியப்பிரபஞ்சம்‌ அநித்திய 
மெனப்பட்ட த. இதேபோன்ற, பசுபாச ஞானங்க 
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ளும்‌ முச்குணவசப்பட்ட கருவிகளின்‌ தணைகொண்டு 
அறியப்படும்‌ அறிவாகையால்‌, அவையும்‌ அநித்தியமா 
கின்றன. அகவே பசுபாசஞானங்களை அதாரமாகக்‌ 
கொண்டு ஆன்மா அறிபவைகளும்‌ அரித்தியமாய்‌, நிலை 
பேறில்லாதனவாய்‌ முடியும்‌. அஃதாவது, பசுபாச 
ஞானங்கள்‌ முக்குணங்கடந்த இறைவனை அறிதற்கு உப 
யோகமற்றன என்பதாம்‌. 


இஃதிவ்வாறாக, மலத்தால்‌ மறைப்புண்ட ஆன்மா 
சாத்வீகம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌ எனும்‌ முக்குணங்கள்‌ 
வயப்பட்ட கருவிகளாகிய ஐம்பொறி, மனமுதலியவற்‌ 
றின்‌ உதவியுடன்‌; முக்குணச்சார்பில்‌ தோன்றிய எஞ்‌ 
சிய காரியப்பிரபஞ்சத்தைப்பற்றி அறியுமறிவு பாச 
ஞானமாதலாலும்‌, மலத்தால்‌ மறைப்புண்ட ஆன்மா 
தானே தன்னைப்பற்றி அறியத்தலைப்படின்‌ அவ்வா! 
பெறும்‌ அறிவு மயக்கத்தைப்‌ பொருந்திய பசுஞான 
மாதலாலும்‌, இவ்விருவகைஞான ததையுமுடைய ஆன்ம 
அறிவினால்‌ அறியப்படுவனவெல்லாம்‌ குற்றமுடையன 
வென்ப வெளிப்படை. 


இ. இறைவன்‌ பதிஞானத்தால்‌ அறியப்படுவன்‌. 
'இறைவனருளைப்பெறக்‌ கடவுள்‌ ஈம்பிக்கையுடைய 
பலசமயத்தவர்கள்‌ தத்தமக்கேற்ற சா தனங்களைச்‌ 
(முயற்சிகள்‌) செய்கின்றனர்‌. எனினும்‌ அச்சாதனங்‌ 
கள்‌ உரிபமுறையில்‌ அமையவேண்டும்‌. அவ்வாறில்லை 
யேல்‌, அருளைப்பெற முடியாது. இறைவன்‌ பசுபாச 
ஞானங்களால்‌ அறியப்ப்டாத காரணத்தினாலேயே சாத 
னம்‌ மிக இன்றியமையாதது. இறைவன்‌ பசுபாச 
ஞானங்களால்‌ அறியப்படின்‌ சாதனங்கள்‌ தேவை 


யில்லை (சாதனங்கள்‌ விண்‌ தொழில்களாகவே முடியும்‌). 
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எவவிகத்தினனம்‌ இறைவன்‌ அறியப்படானெனில்‌, 
சாதனங்களைச்‌ செய்வதில்‌ உபயோசமில்லை. இவை 
காரணமாகவே “சிவ சத்தாயுள்ள இறைவன்‌ பதிஞா 
னத்தால்‌ மட்டுமே அதியப்படுவன்‌?? என சைவத்‌ 
தாந்தம்‌ இடித்திடித்துச்‌ கூஅன்ற அ. 

ஆனால்‌ சிலர்‌, மாயாவாதிகள்‌ கொள்கையை ஆதாரமா 
கக்கொண்டு “பிரமம்‌ எனும்‌ ஒப்பற்ற பொருள்‌ பசுபாசஞானங்‌ 
களைக்‌ கடந்து நிற்கும்‌, ஆயின்‌ அது ஆன்மாவுக்கு வேரும்‌ 
உள்ளது என்பது பொருந்தாது; பிரமம்‌ எனும்‌ ஒரு பொருளே 
அஞ்ஞான த்தினால்‌ காண்பானாகிய ஞாதா அல்லது ஞாதிரு 
எனவும்‌, காணப்படும்‌ பொருளாகிய ஜேயம்‌ எனவும்‌ பிரிவு 
பட்ட இரு பொருள்சளாயுணரப்படும்‌ சாதனைகளைச்‌ செய்ய 
அஞ்ஞானம்‌ நீங்கும்‌, நீங்கியவுடன்‌ காண்பான்‌ காணப்படு 
பொருள்‌ எனுமிரண்டும்‌ பகுப்பின்றி யொன்றாகி, சத்து என்றோ 
அல்லது அசத்து என்றோ அறியப்படாது, கேவலம்‌ ஞான 
மாத்திரையாய்ப்‌ பிரமப்பொருள்‌ ஒன்றே நிற்கும்‌'' எனக்‌ 
கூறுவர்‌. i 


பிசமப்பொருள்‌ சக்‌. துமன்று, அசத்‌ துமன்று, அது 
சொல்லொணாதஅ (அமிர்வசனீயம்‌] எனச்கூறும்‌ இவர்‌ 
களால்‌ பிரமப்பொருள்‌ ஒன்றே உண்டென்பதைப்‌ பிர 
மாணாரால்‌ கொண்டு நிரூபிக்க முடியாது. அவர்கள்‌ 
. நிரூபிக்க முற்படின்‌ காண்பானுச்கு வேறாய்க்காணப்படு 
பொருள்‌ ஓன்று உண்டு என்ற நிரூபிப்பதாய்‌ முடியும்‌. 
அம்முடிவு அவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொண்ட கொள்கைச்கே 
இழுர்காகும்‌. இனி, அவர்சள்‌ (“நிரூபிக்கப்‌ பிரமாண 
மிஃலை, அதலால்‌ பிரமம்‌ ௪த்துமல்ல, அசத்‌ துமல்ல?? 
எனச்கூறின்‌, அப்பிரமம்‌ சூனியமாய்‌ (இமைமயிர்ச்கம்‌ 
பலமா ப்‌)விடும்‌. இதனால்‌, அன்மாவின்‌ இயல்பையுணர்ந்க 
மெப்ஞ்ஞானிகள்‌ ஆன்ம அறிவு இறைவன ுளில்‌ 
அடங்கி, அருளாய்கின்று அருளினாலே அறியும்‌ மெய்‌ 
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யறிவுச்கு ஏதுவாகிய பதிஞானத்தினால்‌ மட்டுமே 
இறைவன்‌ அறியப்படுவான்‌ எனக்கூஅபின்றனர்‌. 


ஈ. தர்க்கம்‌ முதலிய பிரமாணங்களால்‌ மட்டும்‌ 

இறைவனை அறியமுடியாது. 

பிரமாணங்களைக்‌ கொண்டு ஆராயப்புகின்‌, ஒரு ஒப்பற்ற 
பொருள்‌ உண்டென்பது அறியப்படும்‌. ஆகையால்‌ இறை 
வன்‌ பாசஞானத்தினால்‌ அறியப்படான்‌ என்பது பொருந்தாது. 
ஏனெனில்‌, அந்தக்கரணங்கள்‌ முதலிய அறிகருவிகளோடு 
கூடாத நிலையில்‌, ஆன்மா நேவலாவத்தை எய்துமாதலின்‌ 
அதற்கு அப்போது அறிவு நிகழாது. இன்னும்‌, 'இறைவன்‌ 
பாசஞானத்தைக்‌ கடந்து நிற்பானெனின்‌. அவன்‌ எதுவ 
யாலும்‌ அறியப்படமாட்டான்‌, ஆன்மா அறிகருவிகளோ.டுகூடி 
நின்றே அறியுமியல்புடையதாகையால்‌ இறைவன்‌ பாசஞானத்‌ 
தாலும்‌ அறியப்படுவன்‌ என்று கூறுதலே பொருந்து மென்‌ 
பர்‌. இக்கூற்றுப்‌ பொருந்தாது, 


எனெனில்‌ அறிய உதவும்‌ மனம்முதலிய அர்தக்‌ 
கரணங்களும்‌, கருவிகளும்‌, அசத்த; அ௪த்துப்பொருள்‌ 
கள்‌ சடமாதலீன்‌ எதையும்‌ அறியமாட்டா. ஆதலால்‌ 
அவை அரித்து. அசித்துச்களாயுள்ள அக்கருவிகள்‌ 
மெய்ப்பொருளை அறியமாட்டா. இவற்றின்‌ அணை 
கொண்டு அன்மாவும்‌ அறியமாட்டாது. கருவிகளும்‌, 
அன்மாவும்‌ சேர்ந்து அலியப்புகுதல்‌ குருடும்‌ குருடும்‌ 
சேர்ந்து அடும்‌. குருட்ட்கட்ட்தான்‌ முடியும்‌. அன்மா 
* தானாகவே ஆராய்ச்‌ து அறியத்தலைப்படின்‌, மெய்ப்பொ 
ருள்‌, உலகப்பொருள்போல, உணர்சின்‌ ஐ ஆன்மாஷுச்கு 
வேறாய்ளிடும்‌. வேருயுணமவே. அ௪த்துப்பொருள்‌ 
தோன்‌ அமேயன்‌ றி மெய்ப்பொருள்‌ எிளங்காஅ-அகை 
யால்‌ பரஞான த்தால்‌ இறைவனை அறியமுடியாதென்க. 
ஆன்மா அர்தக்கரணங்களை நீங்கிரிற்பின்‌ கேவ 
லாலத்தை நிகழுமாதலின்‌, ஆன்மாவுக்கு அறிவு நிகழா 
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தென்பது மலத்தால்‌ மறைப்புண்டு மயச்கநிலையிலுள்ள 
அன்மாவுக்கே பொருந்தும்‌; ஏனெனில்‌, ஆன்மா 
வுக்கு இயல்பாயுள்ள அறிவினை, மயங்கிய நிலையில்‌, 
மனம்‌ முதலிய கருவிகள்‌ விளச்கிக்காட்டுவன வேயன்‌ றி, 
ஆன்மாவுச்கு (முன்‌) இல்லாத அறிவினை உண்டாக்கி 
விளக்குவன வல்ல. இவ்வுண்மையை ஞானிக்ளே அறி 
வர்‌, இதன்‌ காரணமாகவே, உண்மையுணர்ந்த ஆன்மா 
சத்தாகிய சிவத்தை அறியும்போது, தன்னியற்கையறிவு 
“£சிவத்தின்௧கண்‌ அடங்கிச்‌ வெமாய்கின்று வெத்தினால்‌ 
சிவத்தை அறியும்‌? என்றும்‌; உலகப்பொருள்களை அறி 
வதயோலத்‌ தனிமுதற்‌ பொருளாகிய சிவத்தை வேறாய்‌ 
நின்னு அறிவதில்லையென்றும்‌, பதிஞானத்தை விளக்கு 
முகத்தால்‌ முன்னமே கூறப்பட்ட. 


உ. யோகரூலார்‌ -கொள்கையை ஆதாரமாகக்‌ 

கொள்வோர்‌ கூற்று, 

இவர்கள்‌ “இறைவன்‌ தானாகவே அறியப்படக்‌ கூடிய 
வனாயிருக்க வேண்டும்‌. அவ்வா றின்‌ நி, அவன றிவினால்‌ அறி 
யப்படுவன்‌ என்று கூறின்‌, அது தன்னையே தான்‌ பற்றுதல்‌ 
எனும்‌ குற்றத்தின்பாற்படும்‌. அஃதாவது, சிவம்‌ சிவமாகிய தன்‌ 
னையே அறிந்து அநுபவித்து நிற்கும்‌ எனும்‌ குற்றமுண்டாகும்‌, 
ஆகையால்‌ தியானபாவனைகளில்‌ வழுவாது நின்று சாதனை 
செய்யின்‌, இறைவன்‌ விளங்கித்‌ தோன்றுவன்‌ என்று கூறு 
தலே பொருந்துமென்பர்‌, இக்கூற்றுப்‌ பொருந்தாது, 


ஏனெனில்‌ தியானபாவனைகள்‌ பல. ஆன்மா மன 
முதலிய அர்தக்கரணங்களோடு நின்ற பாவிக்கும்‌ பாவ 
னையில்‌ பரம்பொருள்‌ அறியப்படுமாயின்‌, அது ஆன்ம 
வறிவினால்‌ அ றியப்படுபொருளாய்‌ அசத்தாய்விடும்‌; ௮: 
தாவது, மெய்ப்பொருள்‌ அறியப்படுவதன்று என்ப 
தாம்‌. மனமுதலீயவற்றை நீங்கிகின்ற. பாவிக்கும்பாவ 
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னையரயின்‌, ஆன்மா கேவலாவ,ச்தைநிலையெய்தி ஒன்றை 
யும்‌ அறியமாட்டரது. அதனாலும்‌ பயனில்லை. ஆன்மா 
மனமுதலீயவற்றோடுகூடி நின்றும்‌ பாளியாது; மன 
முதலியவற்றை நீல்‌. நின்றும்‌" பாலியாது. அகிர்லச 
னமாகப்‌ (சொல்லொணாத பொருள்‌) பாலிச்சு த்தலைப்‌ 
படின்‌, அங்கு பாழ்‌ எனப்படும்‌ சூனியப் பொருளே 
காணப்படும்‌. அஃதாவது ஒன்றையுங்காண முடியாது 
என்பதாம்‌. ஒர்‌ ஏழை தன்னிடத்தில்‌ அதிகப்பொருள்‌ 
இருச்றெதாகப்‌ பதிக்கும்‌ பாவனைபோல, பாவனைக்‌ 
கெய்தாத பொருளை எய்தியதாகப்‌ பாவிக்கின்‌ அது 
போலிப்பாவனையாய்‌ பாவனைக்காகப்பா வனைசெய்வகதாய்‌, 
வீண்முயற்சியாய்‌ முடியும்‌, ஆகையால்‌ யாதொரு பாவ 
னைச்கும்‌ எய்தாத இறைவன்‌ குனியப்பொருளாய்‌ விடு 
வோ எனச்‌ லெர்‌ கொண்ட ஐயத்தை நீக்கவே, ஞானி 
கள்‌, முன்னே கூறிய பாவனைகளைக்‌ கடர்துநின்ற இறை 
வனை அவன்‌ திருவருளால்‌ பாவிக்கின்‌ அப்பொருள்‌ சூனி 
யமாகாது விளங்கிக்தோன்‌ அமென்பதை உணர்ந்து, அவ 
னருளால்‌ பாவித்து அவனை பறிய வேண்டும்‌ என்றனர்‌. 


ஊ, இவசமவாதக்‌ கொள்கையை ஆதாரமாகக்‌ 
கொள்வோர்‌ கூற்று, 

“இறைவனருளினாவே இறைவனை அறியவேண்டுமென்‌ 
பதில்லை, ஆன்மாவின்‌ பசுத்துவம்‌ நீங்க. அது, சிவனைப்‌ பா 
லாகிவிடும்‌. இறைவனின்‌ எண்குணங்களும்‌ ஆன்மாவுக்குண்‌ 
டாகிவிநம்‌. உண்டாகவே ஆன்மஞானம்‌ பதிஞானத்தை 
ஒத்துநிற்கும்‌, ஆகையால்‌ இறைவன்‌ அந்நிலையிலுள்ள ஆன்ம 
அறிவில்‌ காட்சியளிப்பன்‌'” என இவர்கள்‌ கூறுவர்‌, இக்கூற்‌ 
றுப்பொருந்தாது. 

ஏனெனில்‌, இறைவன்‌ ஆன்மாவின்வேறின்றி அத்‌ 
துவிதமாய்‌ நிற்பன்‌. ஒன்றாய்‌ நிற்கும்‌ பொருள்கள்‌ சம 
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மான இரு பொருள்களாக மாட்டா. இதனால்‌ ஆன்மா 
ஒருபோதும்‌ வெக்‌ தச்குச்‌ சமமாக வரமாட்டாது. 
ஏனெனில்‌, இறைவன்‌ சூச்கும9க்‌ து: பேசறிவுடைய 
வன்‌; அன்மா தூலசித்து சற்றறிவுடையது, சூக்கும 
இத்துள்‌ தூலசித்து அடங்டு வியாப்பியமாயிருக்கும்‌. 
இதனால்‌ ஆன்மவறிவு தன்னை விளங்கவைச்கும்‌ - சூக்கும 
வறிவை அறியமுடியாது. மறைந்துநின்ற ஆன்மாவுக்கு 
இயக்கத்தைக்‌ கொடுப்பவன்‌ உயிர்க்குமிராகிய இறைவன்‌. 
ஆகையால்‌, கண்ணொளிக்கு இயக்கத்தைக்‌ கொடுத்துக்‌ 
காணச்செய்யும்‌ ஆன்‌ மாவைச்‌ கண்ணொளி காணமாட்டா 
தீஅபோல, பசுத்துவம்‌ நீங்கிய பின்னும்‌, ஆன்மாவுக்கு 
மறைந்து நின்று விளச்சத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ இறைவனை 
அன்மஞானம்‌ தானே அறிந்து தன்‌ குணியாகிய நன்‌ 
மாவுச்குச்‌ காட்டாது. இதனால்‌, இன்மஞானம்‌ பதிஞா 
னத்துக்கு ஒப்பாக மாட்டாது என்பது வெளிப்படை. 


எ. சிவாத்துவிதக்‌ கொள்கையை ஆதரரமாகக்‌ 

கொள்வோர்‌ கூற்று. 

இவர்கள்‌ '*முத்திநிலையில்‌ ஆன்மா சிவத்துடன்‌ கலந்து 
சிவமாய்விடும்‌; அந்நிலையில்‌ ஆன்மாவென ஒரு பொருள்‌ 
வேறாயிராது, அதனால்‌, ஆன்மா சிவனுக்கடிமையாய்‌ நின்று 
சிவானந்தத்தை அனுபவிதது நிற்கும்‌, அஃதாவது அறித 
லும்‌, அறியப்படுதலும। கிய, தொழில்கள்‌ நடைபெறும்‌ என்றல்‌ 
பொருந்தாது” என்பர்‌. 

இச்கூற்று மாயாவாதக்‌ கொள்கையின்‌ முடிவை ஓக்‌ 
"இருத்தலால்‌ சைவடுத்தார்தக்‌ கொள்கைச்குப்‌ பொருந்‌ 
தாத. வொத்துவிதம்‌, சைவடுத்தார்தம்‌ எனும்‌ இரண்‌ 
டும்‌ பலவிடயங்களில்‌ ஒத்த கொள்கையுடையனவாயி 
னும்‌ “முத்திகிலை? பற்றி மாறுபட்ட கொள்கைகளை 
யுடையன என்பது ஈண்டு கவனிக்கத்தக்கது 


ஆருஞ்சூத்திரம்‌ முடிந்தது 


உ 
சிவமயம்‌ 


திருச்சிற்றம்பலம்‌ 

சிறப்பியல்பு 
சாதனவீயல்‌ 1 
ஏழாஞ்சூத்திரம்‌ 


யாவையும்‌ சூனியஞ்‌ சத்தெதி ராகலிற்‌ 
சத்தே யறியா தசத்தில தறியா 
இருதிற னறிவுள திரண்டலா வான்மா. 


இதுவரை அனுமானப்பிரமாணங்களால்‌ பதி (இறைவன்‌), 
பசு (ஆன்மா), பாசம்‌ (ஆணவம்‌ கன்மம்‌ மாயை) எனும்‌ முப்‌ 
பொருள்‌ உண்டென்றும்‌, அவற்றின்‌ பொதுவிலக்கணம்‌ இவை 
யென்றும்‌ பொதுவியல்புபற்றிக்‌ கூறப்பட்டன, இப்போது 
அவற்றின்‌ சிறப்பியல்பை சாதனம்‌, பயன்‌ எனுமிரண்டினாலும்‌. 
கூறத்தொடங்கி, முதலில்‌ ஆன்மாவின்‌ சிறப்பியல்பு கூறப்‌ 
படுகின்றது. 

சிவமாகிய இறைவன்‌ எண்குணங்களுடையவன்‌. அவன்‌ 
மாயைபினின்று காரியப்பீரபஞ்சத்தைத்‌ தோற்றுவித்து, 
காத்து, அழித்து முத்தொழில்‌ செய்வதால்‌ அவனுக்கு ஒரு 
பிரயோசனமில்லை. மாயை அதிவற்றது. அதனால அதனி 
னின்றுதோன்றும்‌ பிரபஞ்சமும்‌ அறிவற்றது. அது முத்தொ 
'மிற்படுவதால்‌ அதற்கும்‌ ஒரு பிரயோசனமில்லை, முற்றறி 
வுடைய இறைவன்‌ வீண்‌ தொழில்களைச்‌ செய்து விளையாடிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றான்‌ என்று சொல்வதும்‌ பொருந்தாது. உயிர்‌ 
களாகிய நாம்‌ முத்தொழில்களால்‌ இன்பதுன்பத்தை அடை 
கின்றோம்‌; மற்றும்‌ உயிரற்ற கல்‌, மண்‌ போன்ற உலகப்பொருட்‌. 
கள்‌ இன்பதுன்பங்கள்‌ அடைவதை நாம்‌ உணரமுடியவில்லை, 
ஆகையால்‌ இறைவன்‌ ஆன்மாக்கள்‌ மேல்‌ கொண்ட கருணை 
யால்‌ முத்தொழில்கள்செய்கின்றான்‌ என்பது வெளிப்படை, இத 
னாலேயே இன்பதுன்பத்தை யடையும்‌ உரிமையுடைய ஆன்‌ 
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மாக்களின்‌ சிறப்பியல்பு (ஆன்ம சொரூபம்‌) முதலிற்‌ கூறப்‌ 
படுகின்றது 


செம்பொருள்‌ :- 


இறைவன்‌ “ிவசத்‌அ'. பசு பாசஞானங்களால்‌ அறி 
யப்படாமையிற்‌ சிவமாயும்‌, பதிஞான த்தினால றியப்படு 
தலிற்‌ சத்தாயுமுள்ளது. “பிவசத்‌அு' எனப்படும்‌. மிர 
பிரபஞ்சம்‌ அசத்து; அறிவற்ற சடப்பொருள்‌. சூரிய 
னது ஒளியின்முன்னே இருள்தோன்றாஅ; அதுபோல 
சிவசத்தின்‌ சர்கிதியில்‌ அசத்‌ தாயுள்ளபிரபஞ்சம்‌ மறைந்‌ ஐ 
விடும்‌. இதுபற்றியே சத்தின்முன்னே அசத்தெல்லாம்‌ 
சூனியம்‌ (மூயநராப/20ி எனப்படும்‌. ஆதலால்‌, சிவம்‌ 
அசத்தை அறிதல்செய்யாது; பிரபஞ்சமும்‌ அறிவற்ற 
சடப்பொருளா யிருப்பதால்‌ சத்தா சியெத்தையோ, 
அன்‌ றித்தன்னையோ அறிந்து அதுபலியாது.. ஆழ்ர்து 
யோடிச்குமிடத்து; சத்தப்பொருளையும்‌ அ௪த் அப்‌ 
பொருளையும்‌ தனித்தனியே அறிர்‌4 அ றுபவிச்கச்கூடிய 
லேறொரு பொருளாகிய “ஆன்மா? உண்டென்பது 
தெளிலாகும்‌. அவ்வான்மா பதிஞானத்தால்‌ சத்தா 
இய சிவத்தையறிர்து, சிவமாய்கின்‌ அ, சிவபோகத்தை 
அழுபலிச்கவும்‌; பசஞான த்தால்‌ அசத்தாயெ பிரபஞ்‌ 
சத்தையறிர்‌. து, அதிற்றோய்ர்‌து இன்பஅன்பத்தை அறு 
பவிக்கவும்‌ உரிமையுடையது. இவ்வாறு அன்மா சத்‌ 
தோடுகூடிரின்ன௮ சத்தையும்‌, அசத்தோடுகூடிநின் ௮. 
அசத்தையும்‌ அறியுந்கன்மையுடையதாயிரு ச்‌ கலினால்‌ 
அது 'சதசக்‌! எனப்படும்‌, 


பெறப்படுவன; - 


1. இறைவன்‌ பிரபஞ்சத்தை அறுபலியான்‌. 
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2. பிரபஞ்சம்‌ இறைவனை அறபவியா து. 
ஆன்மா இறைவனை அறியும்‌, அபவிக்கும்‌. 
வீளக்கம்‌:- 
அ. இறைவன்‌ பிரபஞ்சத்தை அருபவியான்‌:.. 
பதி, ப௬, பாசம்‌ எனும்‌ முப்பொருள்களும்‌ வேறு வேறு 
பொருள்களல்ல, அவை வேறுவேரறுகக்‌ கருதப்படினும்‌ 
மரமும்‌, அதன்கொப்பும்‌, கிளையும்போன்று உட்பேதத்தையுடை 
யனவன்றிப்‌ புறப்பேதழடையனவல்ல; நெருப்பும்‌ சூடும்‌ 
போன்று குணகுணிசம்பந்தம்‌ (£ரibetersudsi tc relation) 
உள்ளவை. இதனால்‌, ஆன்மா" சதசத்‌ எனும்‌ ஒரு தனிப்‌ 
பொருள்‌ என்றல்பொருந்தாது, பதிப்பொருளாகிய இறைவன்‌ 
ஆன்மாவினிடமாக நின்று அறிவன்‌. பிரபஞ்சம்‌ சத்‌தாயவழி 
சத்தின்வேறாக அறியப்படும்‌ அசத்து" எனும்‌ ஒரு பொருள்‌ 
இல்லையாகும்‌; ஆகையால்‌ இறைவன்‌ பிரபஞ்சத்தை அ.நுபவி 
யான்‌ எனும்‌ பேசசுக்கே இடமில்லையென, சீலர்‌, வேறு மதக்‌ 
கொள்கைகள்பற்றிக்‌ கூறலாம்‌, இக்கூறறுக்கள்‌ பொருந்தா. 


ஏனெனில்‌ இறைவன்‌ எங்கும்‌ வியாபகமாய்‌ (all 
pervasive) நிறைக்திருப்பதினால்‌  பசுபாசங்கள்‌ அவ 
னுள்‌ வியாப்பியமாய்‌ (7/2 ௦14௪0) அடங்கிறிற்கும்‌; 
௮ காவன, இறைவன்‌ பசுபாசங்களோடு வேற்றுமை 
யின்றிச்கலஈ்து நிற்பனெனினும்‌ அமையும்‌. நாம்‌ ஒரு 
மரத்தைப்‌ பார்ச்கும்போது அதை சமச்கு வேறாகப்‌ 
பார்த்து அதை அறிகின்றோம்‌. இவ்வா, பசுபாச 
ஞானங்களால்‌ அறிதலைச்‌ சட்டியறிதல்‌ (420/8 in 
parts) எனப்படும்‌. இறைவன்‌, தன்னுளடங்கிய பாசப்‌ 
பொருளாகிய: பிரபஞ்சத்தை யறியும்போது இவ்வாண்‌ 
சுட்டியறிய வேண்டியதில்லை. அவன்‌ வியாபகமாயிருத்‌ 
தலீனால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஒருங்கேயறிர்‌ துகிற்பன்‌. 
அதனால்‌ இதுமரம்‌, உது ஆன, அது மலை எனப்‌ பகுதி 
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பகுதியாய்‌ சாமறிலத போல, இறைவன்‌ ஏகசேசமாய்ப்‌ 
பிரிச்தறியான்‌. இவைகாரணமாகலே, சிவச்தின்முன்‌ 
யாவையும்‌ சூனியம்‌ (விளங்கிக்‌ தோன்‌ அ. தலிக்லை) என 
வும்‌, சத்தாயெரிவன்‌ அசத்தாகிய பாசத்தை அறபவி 
யான்‌ எனவும்‌ கூறப்பட்டன. 


எனவே, இறைவன்‌ எண்குணங்களை யுடையவன்‌; “முற்று 
ணர்வு' (௦522) எண்‌ குணங்களிலொன்று எனக்கூறி 
யிருக்கவும்‌, அவனுக்குச்‌ சுட்டுணர்விலீலையெனில்‌ மாறுபடக்‌ 
கூறல்‌ எனும்‌ குற்றமுண்டாய்‌, அவனின்‌ முற்றுணர்வுக்கு 
இழுக்காகாதோவெனுமையம்‌ எழுகின்றது, 


சூரியனுக்குமுன்னே இருள்‌ தோன்றாது; அதனால்‌ 
முன்னிருர்த இருள்‌ எங்கோ ஐடி, ஒளிர்துகொண்ட்‌. 
தென்பது கருத்தன்‌ அ. ஒளியின்முன்னே. (சந்நிதியில்‌) 
இருள்‌ விளங்கி அல்லது முனைத்துத்தோன்றாது என்‌ 
பதே அதன்‌ கருத்தாகும்‌. இறைவன்‌ கன்‌ னுள்வியாப்பி 
யமான அசத்துப்பொருள்களோடு வேதற்‌றுமையின்‌ நிக்‌ 
கலர்துகின்று அசத்தை அறிவன்‌. அப்போ, மாம்‌ 
அறிவதுபோன்று சட்டியறியாது, அவன்‌ எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ முயற்சியின்றி அறிர்தாங்கு அறிவன்‌.. உயிர்‌ 
நீங்கப்பெற்ற உடம்பை வேறோர்‌ இடத்துக்கு எடுத்துச்‌ 
செல்லப்‌ பலரின்‌ உதவி தேவைப்படுரின்றது; ஆனால்‌ 
உயிருடன்கூடி. உயிரின்‌ வியாப்பியமாயுள்ளவுடம்பு உயி 
யிருக்குப்‌ பாரமாயிருப்பதில்லை; உயிர்‌ நின்றாங்குநிற்க 
உடம்பு தானேயியங்கித்‌ தொழில்களைச்‌ செய்கின்ற: 
அதுபோல, வியாபகமாயுள்ள இறைவன்‌ பாசத்தை 
அறிர்தாங்கறிவன்‌. இதனால்‌, அவன்‌ பாசத்தை எம்ம 
ஜோர்போன்று சுட்டியறிர்து அறுபவியான்‌ என்பது 
பெறப்படும்‌. ஆசையால்‌. சுட்டியறியாது நிற்றல்‌ அவ 
னின்‌ முற்றுணர்வுக்கு இழுக்கன்று, அன்றியும்‌, கிர்க்‌ 
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குணனும்‌ குணாதிதனுமாகிய இறைவனுக்கு தன்வயத்‌ 
தனாதல்‌, அரயவுடம்பினனாதல்‌, இபற்கையுணர்வினனா 
தல்‌, முற்றுமுணர்தல்‌, இயல்பாகவே பாசங்களினிங்கு 
தல்‌, பேரருளுடைமை, வரம்பிலீன்பமுடைமை, முடிவி 
லாற்றலுடைமை எனும்‌ எண்குணங்களும்‌ ஞானகுணங்க 
ளாம்‌. 
ஆஃ. பிரபஞ்சம்‌ இறைவனை அறியாது:- 
மாயாகாரியங்களான நிலம்‌, நீர்‌, உடம்பு முதலியன சடம்‌ 
பொருளாதலின்‌ அவை எதையும்‌ அறிந்து அநுபவியாவென்‌ 
பது உண்மை, ஆயின்‌ தத்துவப்பிரபஞ்சமாயுள்ள மனம்முத 
லிய அந்தக்கரணங்கள்வாயிலாக அறியுமறிவைப்‌ 'பாசஞானம்‌” 
என ஞானங்களில்‌ ஒன்றாகவைத்துக்கூறப்படுவதால்‌, அது 
பதியையோ அல்லது வேறு விடயங்களையோ அறிந்து அநு 
பவியது என்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌ எனக்கேட்கலாம்‌. 
அன்மா தத்‌ தவப்பிரபஞ்சத்தைச்‌ கூடிரின்று அதன்‌ 
மூலம்‌ அறிந்துகொண்டவறிவு 4பாசஞானம்‌” எனப்ப 
டும்‌. தத்துவங்கள்‌ அத்துப்‌ பொருள்களாதலால்‌ 
அவைகளுக்கு அறியுர்‌தன்மையில்லை; ஆதலால்‌, ஞான 
மும்‌ இல்லை. ஞானம்‌, அறியுர்தன்மையுள்ளபசுவுக்கே 
(ஆன்மா) உரியது. 


தூல்கனைப்படித்துப்‌ புஅப்புதுளிடயங்களை அறி 
றோம்‌. விடயங்களை அறிவதற்கு நால்‌ கருவியேயன்‌ றி, 
அது தானே ஒன்றையும்‌ அறியாது, அதபலியா அ, 
அதை வா௫ச்கும்‌ நாமே விடயங்களைய றிர்து அறுபலிக்‌ 
கின்றோம்‌. ஆன்மா மனம்‌, புத்தி முதலிய சருவி-ளுடன்‌ 
ஒற்றித்து நின்று அறிதலால்‌ கருவிகள்‌ அறிரின்றன 
போலத்‌ தோன்றினும்‌, ஆராய்ர்து பார்க்சின்‌ ஆன்‌ 
மாவேய்றிகின்றது என்பது புலனாகும்‌. அதலால்‌ பாச 
ஞர்னமென உபசாரமாகக்கூறப்படுவ அ, : பாசம்வாயிலா 
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சப்‌ பசுவின்கண்நிகமும்‌ ஞானமேயன்‌ றி, பாசத்தின்௧ண்‌ 
நிகழும்‌ உணர்வன்‌ ௮. 


மேலும்‌, வெளியிடமாயுள்ள நீண்ட பிரதேசக்‌ 
தில்‌ வெப்பங்காசணமாய்‌ உண்டாகும்‌ பவன அடுக்கு. 
களினால்‌ கானல்கர்‌ (ஈச) தோன்றும்‌. விடாயுள்ள 
வொருவன்‌ அறியாமையால்‌ அதை நீரெனச்கருத அது 
நீராகவே தோன்றும்‌; அனால்‌ அகைக்சேடிச்சென்று 
குறித்தபகுதியில்‌ நீரில்லை யென்ன கண்டபின்பே, 
தான்‌ நீரெனச்கருதியது வெறுந்தோற்றமென அறி 
வான்‌. அதேபோல, மலத்தால்‌ மயக்கமுற்ற இன்‌ மாவுக்கு 
அசத்‌ தாயுள்ள ஈரதம்முதல்‌ நிலமி.ஐஇயாயுள்ள தக்க 
வப்பிரபஞ்சம்‌ சத்தாகவும்‌, சத்தாகவும்‌ கொன்றும்‌ 
ஆயினும்‌, ஆன்மா, அவற்றினியல்பை ரன்கு அறிந்த குர்‌ 
வின்‌ உபதேசமொழழி கிடைச்சப்பெறின்‌ *“பாசஞானம்‌ 
ப்ஞான கீதுளடங்குதலால்‌, சத்துவப்பிரபஞ்சம்‌ இறை 
வனை அறிந்து அறுபவியா.த?? எனும்‌ உண்டையெை 
அறிர்துகிற்கும்‌. ஆதலால்‌, தத்துவப்பிரபஞ்ச த்‌ இன்‌: 
பகுதியவாய மனம்முதளீய அந்தச்கரணங்களும்‌,; கலை, 
வித்தை, அராகம்‌ முதளிய அஃவர்தச்சரணங்களும்‌ 
இவத்தை யறியமாட்டா என்பது வெளிப்படை. 


இ. ஆன்மா இறைவனை அடையும்‌, அநுபலிீக்கும்‌. 
பதி பாசத்தை அறியாது, பாசம்‌ பதியை அறியாது என்ற 
தனால்‌ அவை தம்முள்‌ ஒன்றனையோன்று அநுபவியா வென்‌ 
பது கருத்தர்யின்‌, அவ்விரணடினையும்‌ அறிந்து - அநுபவிக்கும்‌, 
பொருளெதுவெனும்‌ கேள்வி எழ இடமுண்டு, 


ஒளியின்‌ முன்னே இருள்‌ முளைக்கச்‌ தோன்றுது; 
அதனால்‌ ஓளி இருக அதுபலியாது; அவையிரண்டை 
யும்‌ கண்கள்‌ கண்டு அறுபவிக்கின்றன. அதுபோல, 
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சத்தாகிய வெசத்தின்முன்னே அசத்தாகிய தத்துவப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ தோன்றாத; இதலர்ல்‌ அவை இரண்டினையும்‌ 
அறிந்து அறுபவிச்கும்‌ பொருள்‌ ஆன்மாவேயென்ப து 
பாரிசேடவளவையால்‌ (method 0f elimination) பெறப்‌ 
படும்‌. 

அவ்வாருயின்‌, பதி, பாசம்‌: எனும்‌ இரண்டினுடன்‌ ஆன்‌ 
மாவையும்‌ சேர்த்து ஆன்மா “பதி ஆன்மா, பாசம்‌" எனும்‌ முப்‌ 
பொருள்களையும்‌ அறியுமெனக்கூ.றவேண்டும்‌; அங்ஙனங்கூறாது 
ஆன்மா பதிபாசமாகிய இரண்டினைமட்டுமே அறியுமெனக்‌ 
கூறுதல்‌ எவ்வாறு பொருந்தும்‌? அன்றியும்‌ ஆன்மா தன்னை 
யநியாதெனில்‌ அது அறியப்படாத சூனியப்பொருளாய்‌ 
(nothingness) விடுமன்றோ வெனுமையங்களுமெழலாம்‌, 

ஆன்மா பதியைப்போலவோ அன்திப்‌ பாசத்தைப்‌ 
போலவோ தோன்றினாலும்‌, அவற்றோடொப்பத்‌ தனி 
யாய்‌ அறியப்படும்‌ பொருளன்‌ அ. எனவே ஆன்மா இல்‌ 
பொருளான சூள்யமுமன்று, பூவின்‌ வாசனை பூவைப்‌ 
போன்ற பொருளன்அ$ அதனால்‌, வாசனை சூனியம்‌ 
போன்‌ றஇல்பொருளுமன்‌ அ; வாசனை பூவிலடங்கிய ஒரு 
பொருளாக அறியப்படும்‌. அதுபோலவே அன்மா சத்தா 
இய வெத்திலோ, அல்லது, அசத்தாகிய பாசத்திலேோ 
சார்ர்தகன்வண்ணமாய்‌,' அடங்கி த்‌ தோன்றுமியல்‌ 
புடைய ஒருபொருள்‌. பூவைக்கொணடே அதன்‌ வாச 
ஹோயைய றிய வவண்டும்‌; அதுபோல ஆன்மா தனித்தொரு 
பொருளாய்‌ அறியப்படாஅ, பதி, பாசம்‌ எனுமிலற்றை 
வாயிலாகச்கொண்டே அறியப்படும்‌. எனவே ஆன்மா 
சூனியப்பொருளன்‌ அ என்பது பேறப்பெற்றது. 

ஆன்மா அறியுத்தன்மையுடையதா யிருத்தலினால்‌ சிவத்‌ 
தைப்போன்ற ஒரு சித்துப்பொருள்‌; ஆகையால்‌ அது இயல்‌ 
யாகவே அறியமாட்டாதோவென்பது அடுத்த வீனா, 
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ஆன்மாவுக்கு அறியுர் தன்மை யிருக்தகாரணத்தினா 
லேயே வேதம்‌, அகமம்‌, புராணம்‌ முதலிய மால்கள்‌ 
உண்டாயின. ஆயினும்‌, அத அறிவிச்கவே அறியுர்‌ 
தன்மையுடையது; உபதேரியாயுள்ளது. மிகுந்த பசி 
யினால்‌ ஒருவன்‌ மயக்கமடைகின்றான்‌; சோற்றை உண்ட 
வுடன்‌ மயக்கத்தினின்று தெளிவுபெறுகிறான்‌. அது 
போல, ஆன்மா அறிவை விளச்கும்‌ கலை, வித்தை, அரசா 
கம்‌ முதலிய தத்துவங்கள்‌ வியஞ்சகமாய்‌ (anifestor) 
நின்ற இயக்காதளிடத்‌ ஐ ஒன்றையும்‌ அறியா அம்‌, வியஞ்‌ 
சகமுள்வழி அறிவுபெற்அம நிற்கும்‌. அங்ஙனம்‌ அறியு 
மிடத்தும்‌ எல்லாவிடயங்களையும்‌ ஒருங்கே அறிபாது 
ஒன்றொன்றாய்‌ மாறி மாறி அறிகின்ற. அஃதாவது 
அன்மா கலை, வித்தை முதலிய தத்துவ வியஞ்சகமுள்‌ 
வழி அறிவொப்புமையால்‌ சத்தின்‌ தன்மையையும்‌; 
வியஞ்சகமில்வழி அறிவுபெருதகாசணத்தால்‌ அசத்தின்‌ 
தன்மையையும்‌ அடையும்‌ என்பதாம்‌. அதலால்‌ அன்‌ 
மாவுச்கு இறைவனைப்போல ௬. தந்தரமாயும்‌ விடயங்களை 
ஒருங்கேயும்‌ அறியுர்‌தன்மையில்லை; அறிவிக்கவே அறி 
யுக்தன்மையுடைய து என்பது புலனாகும்‌. இதுபற்றியே 
ஆன்மா “ச௪தசத்‌'' எனப்படும்‌. “சதச்த்‌! என்பது சார்ந்‌ 
ததன்வண்ணமாம்‌ நிற்கும்‌ தன்மையுடையது எனப்‌ 
பொருள்படும்‌. அஃதாவஅ; ஒரு கண்ணாடிப்‌ பாத்திரத்‌ 
தில்‌ எர்த எந்த நிறமுள்ள நிரை விடுரின்றோமோ அந்த 
அந்த நிறமாகவே கண்ணாடிப்‌ பாத்திரமும்‌ காட்சியளிக்‌ 
கும்‌. அதுபோல, ஆன்மா சார்ந்சுதன் வண்ணமாய்‌, சத்‌ 
கைக்கூடின்‌ சத்தாயும்‌, அசக்கைக்‌ கூடின்‌ அ௪த்தாயுர்‌ 
கிற்குச்‌ தன்மையுடையதாம்‌. 
அதிவிக்கவே அறியுமெனின்‌, ஆன்மா பாசத்தைப்போன்று 
அசத்தரகரதே: வென மேலும்‌ வீனாவெழுகின்‌ றது. 
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ஆன்மா. பாசத்தைப்போன்‌ அ அறிவற்ற பொரு 
என்ற; ஏனெனில்‌, = தத்துவப்பிரபஞ்சம்‌ எ.கனையு 
மதிச்து அறிபளிப்பதில்லை, ஆன்மா முன்னே அறிந்து 
செய்த திலினைகளை இப்போதறிர்து அதுபவிக்கின்ற ௪. 
இஃதிவ்வாறாக, ஆன்மா, வியஞ்சகமுள்வழி அறியுர்‌ 
தன்மையையும்‌, அஃதில்லாவிடத்து அறியாத தன்மை 
யையும்‌ உடையதாயிருத்தலின்‌, அறியுர்தன்மையையு 
டைய சித்‌ தச்கும்‌ அறியாக தன்மையையுடைய அடித்‌ 
அச்கும்‌ வேறாயுள்ள 49,594” எனப்படும்‌. அன்றியும்‌, 
அறிவொப்புமைரோச்சி, பதி ருச்முமடித்து, ஆன்மா 
நூலசித்து?? என சித்தார்‌ தபரிபர்ஷையில்‌ கூறப்படு 
தல்‌ ஈண்டு கவளிக்கத்தக்கது. இவற்றை முறையே பேர 
ஜிவு, சிற்றறிவு என்று கூறுதலும்‌, பொரும்‌ அம்‌. 


எனவே, ஆன்மா அறிவுடைப்‌ பொருளாயினும்‌ மயக்கமுற்‌ 

றும்‌ மாறிமாறியும்‌ அறிதலினால்‌, அம்மயக்கர்‌ ஆன்மாவோடு 

- தொடர்புடையதாயும்‌, எங்கும்‌ வியாபகமாயுமிருக்கும்‌ சிவத்‌ 
துக்கு இல்&யோவெனுமையம்‌ எழுகின்றது. 


சமுத்திரத்தில்‌ நீர்‌ உண்டு; உப்புக்‌ கரைந்து அத 
இடன்‌ சேர்வதால்‌ சமுத்திரமே உவர்நீராய்‌ விடுின்‌ 
றன. எனினும்‌, அச்சமுக்திரத்தைத்‌ தன்னுள்‌ அடக்‌ 
யிருக்கும்‌ ஆகாயத்தை (சரச) உப்பு உவராச்குள 
தில்லை. அதுபோல ஆணவமலமயக்கம்‌ ஆன்மாவில்‌ 
அடங்க, ஆன்மா சிவத்துள்‌ அடக்குவதால்‌ அம்மயச்‌ 
கம்‌, என்றும்‌ ஒரேதன்‌ மைத்தாயும்‌ ஒருங்கேயுமறியும்‌ 
முற்றணைர் வுடைய சிவத்தின்முன்‌ சூரியனைச்கண்டஇருள்‌ 
போல வீளங்கிக்தோன்றாது. ஆகையால்‌, ஆணவமல 
மயக்கம்‌ வெத்தைப்பற்றாத, அன்மாவையே பற்றி நிற்‌ 
கும்‌ என்பது தெற்றென விளங்குனெறது. 


ஏழாஞ்‌ சூத்திரம்‌ முடிந்தது, 


சாதனளியல்‌ 4 
எட்டாஞ்ரூத்தீரம்‌ 
ஐம்புல வேடரி னயர்ந்தனை வளர்ந்தெனத்‌ 
தம்முதல்‌ குருவுமாய்த்‌ தவத்இனி லுணர்த்தவிட்‌ 
டன்னிய மின்மையி னரன்கழல்‌ செலுமே. 
தனது உண்மைநிலை உணர்ந்த ஆன்மா இனிச்‌ செய்ய 
வேண்டிய சாதனமும்‌ (ஈ/ரஜர௦ம$ றிரகctic:), சாதனம்‌ வரு 
தற்குரிய வழியும்‌, சாதித்ததனாற்‌ பெறப்படும்‌ பயனும்‌ இங்கே 
கூறப்படுகின்றன, மேலாகிய ஞானமார்க்கம்‌ அல்லது சன்‌ 
மார்க்கம்‌, முறையே கேட்டல்‌, சிந்தித்தல்‌, தெளிதல்‌, நிட்டை 
கூடல்‌ (சிரவணம்‌ மனனம்‌ நிதித்தியாசனம்‌ சமாதி) எனும்‌ 
நான்கு படிமுறைகளில்‌ பூர்த்திபெறும்‌; முதலில்‌ ஞானத்‌ 
தில்‌ சரியையாகிய ''கேட்டல்‌'' நிகழுமாறு இங்கே கூறப்படு 
கின்றது. 
செம்பொருள்‌ :- 


ஆன்மாக்கள்‌ ஆணவமலரிக்கத்தின்பொருட்டு உடம்‌ 
புகளுடன்‌. கூடித்தொழிற்படவேண்டியவை தொழில்‌ 
கன்மத்தின்பாற்படும்‌. ஆகையினால்‌, ஆன்மா பிறவிகளை 
யெடுத்து உடம்போடு கூடிவாழ்ரின்றது; வாழுங்கால்‌, 
கண்‌. செளி முதலிய ஐம்பொ நிகளுடன்கூடி விடயங்களை 
அறியவும்‌, கை, கால்‌, வாய்‌ முதலிய கருவிகளால்‌ ௧௬ 
மங்களைச்‌ செய்யவும்‌ முடி ன்றது. இவ்வா அ வாழ்க்கை 
ஈடைபெறங்கால்‌, இன்பமுர்‌ இன்பமும்‌ உண்டாகின்‌ 
றன. அன்மா இன்பத்தைக்கண்டு சக்‌ தோஷமும்‌, அன்‌ 
பத்தைச்கண்டு வருத்தமும்‌ அடைகின்றது; இவ்சித 
அறுபவங்களால்‌ உண்மைய றிவுண்டாகும்‌. உண்மைய றிவு 
தவத்தினால்‌ (ரசligioமs austerity) வருவ அ. தவஞ்செய்‌ 
தலாவ தன்னைப்‌ பச்குவப்படுத்‌ அ,சலாகும்‌;, தவத்தில்‌ 
ஆசைசெல்ல இறைவனும்‌ மறைமுகமாக உள்‌ மின்ன 
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உணர்த்‌தவானாகையால்‌ தவம்‌ மூதிரும. அம்முதிர்ச்சி 
சரியை சரியை யோகம்‌ எனும்‌ இம்மூன்று மார்க்கங்‌ 
கள்‌ மூலமாய்ப்படிப்படியே நிகழும்‌. 

முற்பிறவிகளில்‌, சரியைரரியபையபோசமார்ச்கங்களை 
அறுட்டித்துத்‌. தலம்‌ முதிர்ர்த வான்மாவுர்கு, இப்பிற 
வியிலே சாதனஞானம்‌ உண்டாகும்‌. அப்போது,இது 
வரை மறைமுகமாக நின்று சரியைரியையோகமார்க்‌ 
கங்களை உணர்த்திவர்‌,த இறைவன்‌, ஈான்காவ அபடியான 
ஞானமார்ச்சுத்தை உணர்த்தும்பொருட்டுச்‌ குருவாப்க்‌ 
தோன்றிச்‌ வெதிச்கை செப்வன்‌. அறு கிகமும்பேோன, 
அவன்‌ ஆன்மாவைப்‌ பார்த்து “அரசகுமாரன்‌ ஒருவன்‌ 
வேடர்கூட்டத்தில்‌ அஃப்பட்டு வளர்க்‌ அவர்தான்‌; அவர்‌ 
களின்‌ சேர்க்கையால்‌, கான்‌ அரசகுமாரன்‌ என்ப 
மறர்து தன்னை வேடரில்‌ ஒருவனாக வண்ணிப்‌ பழிப்‌ 
புக்கடடமாய்‌ வாழ்ச்‌ தூவர்தான்‌; பின்பு ஒருரான்‌, அவன்‌ 
அறிவு வளர்ச்சியுற்றநிலை பில்‌, த:ப்பனாடிப அரசன்‌ ஒரு 
வேடனைப்போன்னு அவன்முன்சென்௮. அவன தூ 
உண்மை நிலையையுணர்த்தினான்‌; உண்மையுணர்ர்‌ த அரச 
குமாரன்‌ அசசபண்புகளைப்பெற்றுப்‌ பின்‌ அரசனாப்‌ விள ம்‌ 
இனான்‌. அ போல, ஆன்மாவாரிப கீ, ஈண்டகா ௫ முதிய 
ஐமபுலங்களின்‌ வசப்பட்டு உன்பெருமையை இழக்‌ ன 
துன்பப்பட்டாய்‌; நீ சிவபோக ளின்பத்மை அழுபலிக்‌ 
கும்‌ உரிமையுடையாய்‌; ஆகலின்‌, சவளின்‌ திருவடி. 
நீழலாயெ பேரின்பத்தையடையத்‌ தலைப்படு? என்னு 
கூறி ஞானநெறிபயை உபதேசிப்பன்‌. இச்‌ பபனாய்‌ 
உண்மையுணர்க்து ஆன்மா உலகப்பற்றுக்ரபிட்டு கீர்‌ 
வெத்துடன்‌ ஒன்‌ இபடுச்கிலையுணர்ச்‌ து இறைவன்‌ இரு 
வடியணையும்‌. அப்போது மலர்தாசக்மாயிருற்த ஆன்மா 
இவர்‌ தாரகமாகும்‌. 


85 சிவஞான போத சாரம்‌ எட்டாஞ்சுத்திரம்‌ 
பெறப்படுவன:- 
1. ஆன்மாவுக்கு ஈல்லறிவு தவத்தினாலேயே வரும்‌. 
2. அள்மாவுச்குச்‌ சற்குருவாய்‌ வருவது அரனே 
(சிவன்‌). 
8. ஆன்மா ஓஐம்புலன்களைப்‌ பற்றுகையினால்‌ தன்‌ 
னையும்‌ அறியமாட்டாது. 
4. இனமா ஐம்புலன்களிலே பற்றற்றுல்‌ தன்னை 
யும்‌ அறியும்‌. 
விளக்கம்‌:- 


௮, ஆன்மாவுக்கு நல்லறிவு தவத்தனாலேயேவரும்‌. 
சரியை கிரியை யோகம்‌ முதலிய தவங்களைச்‌ செய்யும்‌ 
போதே, இடையீடின்‌ றி ஞானம்‌ உண்டாகவேண்டும்‌. அவ்வா 
றின்றி மற்றொ.நபிறவியில்‌ ஞானமுண்டாகுமெனக்‌ கூறுதல்‌ 
எதற்காகவெனும்‌ சந்தேகம்‌ இங்கு எழுகின்றது, 


இங்கே, ஞானமென்ப அ குருவணர்த்தியவா அ ஏவ 
ஞானத்தைக்‌ கண்ணா£க்கொண்டு அறிவதாரிய சாதன 
வறிவு, ஓர்‌ ஆசிரியன்‌ எவ்வளவு பாண்டி த்திய முடையவ 
யினும்‌, அவனின்‌ மாணவன்‌ சிறி.துசிறிதாகவே அறிவு 
பெற்று வகுப்பேற்றம்‌ பெறுவன்‌. அதுபோல இறை 
வன்‌ சர்வளியாபகளுப்‌ நின்று விளச்னும்‌ ஆன்மா 
ஓரே முறையில்‌ விளங்கிக்கொள்ள மாட்டாது, ஏனெ 
னில்‌, ஆன்மா தூரலவறிலாகிய இற்றறிவ'டயஐ. இத 
ஓல்‌ அறிவை விளக்கும்‌ சற்சத்தி திசோதானரூபடீரய்‌ 
நின்றுணர்த்த, ஆணவமலம்‌ சிறிது சிறிதாகத்தேயும்‌; 
இறுதியில்‌, விடயங்களில்‌ வெறுப்புண்டாயெ பின்பே 
ஆன்மாவுக்கு முத்தியில்‌ விருப்புண்டாகும்‌. எவ்வாறெ 
னில்‌, சரியை, கிரியை, யோகம்‌ முதலார்‌ தவன்களை 
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அனுட்டித்தோர்‌ இறக்தன்‌ தேவர்களா, அவ்வத்த 
வத்திற்கேற்ற பயன்களாடிய சாலோகம்‌, சாமீபம்‌, சாரூ 
பம்‌ எனும்‌ பதமுத்திசளைப்பெற்று, அவ்வல்லலைகங்களில்‌ 
இன்பத்தை ுகருவர்‌; நுகர்ச்சி முடிந்தவுடன்‌ மிகுதி 
யாயுள்ள கன்மத்தை அதுபலித்துக்‌ திர்க்குப்‌ பிறளிப்‌ 
பயனும்‌ வீடு பேஅமாகிய சாயுச்யெமுத்தி (பாமுத்தி 
பேரின்பமுத்தி) யைப்‌ பெறம்பொருட்டு, மீளவும்‌, 
பூமியில்‌ வர்து தோன்‌ அவர்‌; அப்போது, முன்செய்த 
தவம்‌, உலக விடயங்களில்‌ தோயாவண்ணம்‌ அவர்களைச்‌ 
காத்‌ அறிற்க, அவர்கள்‌ ஈல்ல சூழ்‌ பிலையில்‌, த,த்‌துவஞானப்‌ 
பயிற்சி பெற்றுச்‌ சுத்தாத்துவிதசைவடித்சாந்க நெறி 
நிற்கும்‌ பெற்றோரிடையேதோன்‌ அவர்‌ இல்ளித சூழ்‌ 
நிலையில்‌ அவர்களுச்கு குருவபதேசத்தைச்‌ கேட்டுக்க 
ளியும்‌ பச்குவமுண்டாகும்‌. உண்டாகவே, ரான க்தில்‌ 
ஆசைபிறக்கும்‌, இளைபற்றியே மற்றொறு பிறளியில்‌ 
ஞானமுண்டாகுமெனப்பட்ட து. 


சரியை, கிரியை, யோகம்‌ எனும்‌ தவங்கள்மட்டுமே தத்‌ 
துவ ஞானத்தைக்‌ காட்டும்‌ என்பது எதற்காக? வேதங்களில்‌ 
கூறப்படும்‌ யாகம்‌ முதலாந்தவங்கள்‌ ஞானத்தைக்‌ கொடுக்‌ 
காவோவென மேலும்‌ சந்தேகம்‌ எழுகின்றது. 


வேதங்கள்‌, யாகம்‌, அதைச்செய்யும்முறை, செய்‌ 
யும்‌ அதிகாரி, அடையும்‌ பயன்‌ என்பனவற்றை வீரி" 
அக்கூறுகின்றன. யாகங்கள்‌ நல்வினையின்பாற்பட்டூப்‌ 
புண்ணீயங்களாய்‌, காமிய (விரும்பிய) எினைத்தைக்‌ 
கொடுக்குமியல்பின.. இவ்ளின்பம்‌, ஒருவன்‌ பாம 
ணமாக முன்‌ உண்டவுணவு சேணமாடியவுடன்‌. திரும்ப 
வும உண்ணும்‌ உணளினால்‌ பெறும்‌ இன்பத்தை 
யொக்கும்‌. எவ்வாறெனில்‌, யாகாதிஃன்‌ மங்உளைச்‌ செய்த 
லீனால்‌ பெறும்‌ பயனாகிய காமியவின்பம அழபவிக்‌ 
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கப்பட்டுமுடியத்‌ திரும்பவும்‌ (ஒருவனுக்கு) யாகத்தில்‌ 
ஆசையைச்செலுச்திறிற்கும்‌. அஃதாவது, பதவியின்‌ 
பத்தை நாடச்செய்யுமென்பதாம்‌. எனவே, யாகம்‌ 
ஆசையை நீச்சவுதவாது; உதவாதெனவே, அது தத்துவ 
ஞான த்தைப்பெறக்‌ தடையாய்‌ நிற்கும்‌ என்பது புல 
னாகும்‌. இதுபற்றியே திலினையைப்போன்ற, யாகம்‌ 
முதலிய ஈல்வினையும்‌ ஆன்மாவைப்‌ பச்தப்படுத்‌ மென்‌ 
அம்‌, அதனால்‌, அவை முறையே இரும்புளிலங்கும்‌ , 
பொன்விலம்கும்‌ போன்றவையென்னங்‌ கூறப்படும்‌. 
எனவே, சரியைகிரியையோகநறெறி நின்று கன்‌ 
மங்களைச்செய்யின்‌ அவை முறையே சாலோகம்‌, சாமீ 
யம்‌; சாரூபம்‌ எனும்‌ பதமுத்திகளைமாத்திரமன்றி 
ஞான த்தையுங்கொடுக்குமென்‌ அம்‌, யாகங்கள்மாத்திரம்‌ 
ஞான த்கைக்கொடுக்கா வென்றும்‌ தெள்ளிதில்‌ அறி 
யலாம்‌. மேலும்‌, பதமுத்திகளில்‌ உள்ள ஆன்மாக்கள்‌ 
அவற்றை அறுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ போதே, ஈல்‌ 
வினை இவினையெனும்‌ இருவினைப்பயன்களும்‌ அறுபவ 
வாயிலாகச்‌ கழிர்‌துவிடின்‌, அவ்வப்‌ பதமுத்திச்குரிய புவ 
னங்களிலிருக்தே ஞானகெறியைக்‌ தலைப்படும்‌. புண்‌ 
ணியபாவப்பயன்கள்‌ ஓத்து அறுபலிச்கப்பட்டுமுடி.யா 
வீடின்‌, அன்மா திரும்பவும்‌ பிறவியெடுத்து இருவினை 
யொப்பெய்தி, குருவின்‌ இருவருளால்‌ சாதனஞானத்‌ 
தைப்‌ பெறத்தலைப்பட்டப்‌ பேரின்பநிலை எய்‌ அமென்றும்‌ 
அறியக்கெக்கின்ற த. 
இருவினையொப்பு:- ஒன்றில்‌ விருப்பும்‌, ஒன்றில்‌ 
வெனப்புமின்‌ றி, புண்ணியபாவம்‌ இரண்டிலும்‌, 
அவற்றின்‌ பயன்களாெய இன்ப அன்பங்களிலும்‌, 
உவர்ப்பு ஒப்பமிகழுதல்‌. செங்கல்லையும்‌, செம்பொன்‌ 
னையும்‌ ஒப்பகோச்கும்‌ நிலையெனினும்‌ பொருர்தும்‌. 
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புண்ணியம்‌: இது சிவபுண்ணியம்‌, பசுபுண்ணியமென 
இருவகைப்படும்‌. 
சிவபுண்ணியம்‌:- இது அபுத்திபூர்வமாகச்‌ செய்யப்‌ 
படுவ, புத்திபூர்வமாகச்‌ செய்யப்படுவதென இரு 
வகைப்படும்‌. 
அபுத்திபூர்வம்‌:- .இது பொரிக்கி யறியுமாறின்றிச்‌ 
சிவபிரானைரோச்டிச்‌ செய்வதும்‌, நோச்கமின்றிச்‌ 
செய்வது சிவபிரானின்‌ பணியாய்‌ முடிவ மென 
இருவகைப்படும்‌. 
பொதுநீக்கி அறியுமாறின்றிச்‌ சிவபிரானை நோக்கிச்‌ 
செய்வது:: இத பொச்வெபுண்ணியம்‌ சறப்புச்வெ 
புண்ணியம்‌ என இருவகைப்படும்‌. 
1. பொதுச்சிவபுண்ணியம்‌ சிவதிக்கை யின்றிச்‌ 
செய்வத. 
2. இறப்புச்‌ சிவபுண்ணியம்‌ இவெதிக்கையுடைய 
சாமிக செய்வது; 


மேற்கூறிய பொது, சிறப்பு எனும்‌ சிவபுண்ணியன்‌ 
கள்‌ இரண்டும்‌, தனித்தனி பச்திகாரணமாக உண்மையா 
கச்‌ செய்வதும்‌, புகழ்‌, பொருள்காரணமாக உலகப்‌ 
பயனைரோக்டிச்‌ செய்வதென இருவடைப்படும்‌, 


ிறப்புச்‌சிவபுண்ணியமிரண்டில்‌ (பக்தி காரணமாக 
வும்‌ புகழ்காசணமாகவும்‌ செய்யப்படும்‌ இரண்டில்‌) 
ஒவ்லொன்அம்‌ சரியை கிரியை யோகம்‌ ஞானம்‌ என 
ஈந்நான்காய்‌, பின்‌ சரியையிற்சரியை, சரியையிற்கிரியை 
யென ஒவ்வொன்றும்‌ ஈந்ஈான்று உட்பிரிவுகளையுடைத்‌ 
11 
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தாய்‌, மொத்தம்‌ (சிறப்புச்சிவபுண்ணியம்‌) முப்பத்திரண்‌ 
டாய்‌ விரியும்‌. பொதுச்‌ சிவபுண்ணியமும்‌ ஏனையவை 
களும்‌ இவ்வாறே விரியுமென அண்ணுணர்வாற்‌ கண்டு 
கொள்க. 


௮. ஆன்மாவுக்குச்‌ சற்குருவாய்‌ வருவது அரனே:- 

சரியைகிரியையோகங்களைச்செய்து தவம்முற்றியவிடத்து, 
ஆன்மா ஞானத்தில்‌ ஆசைகொள்ளுமென முன்னே கூறப்பட்‌ 
டது. அவ்வாறு ஆசைகொண்டவான்மா மேலும்‌ தவத்தைச்‌ 
செய்து திருவடிஞானத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌, அதைவிடுத்து 
இறைவனே குருவாய்த்தோன்றி .தன்மாவுச்கு ஞானத்தை 
விளக்குவனென்பது எற்றுக்கு? ஞானத்தை விளக்கவேண்டி 


யிருப்பின்‌ எம்மில்‌ ஒருவர்‌ ஞானத்தை அறிவுறுத்த முடியாதா 
வெனச்‌ சிலர்‌ கேட்கலாம்‌, 


தவம்‌ முற்றிய ஆன்மா இருவினையொப்பின்‌ காச 
ணமாக மலபரிபாகமெய்தும்‌. மலபரிபாகமென்பது, 
ஆணவமலசக்தி ஆன்ம அறிவை மய்க்க இயலாத வலி 
குன்றிநிற்கும்கிலை, மபைரிபாகமெய்தவே, ௪த்திநிபா 
பாதம்‌ உண்டாகும்‌. சத்திகிபாதம்‌ என்பத திருவருட்‌ 
சக்தியின்‌ விளச்கம்‌ ௮ன்மாவில்‌ பதிதல்‌ எனப்பொருள்‌ 
படும்‌. அஃதாளது, இதுகாறும்‌ மலத்திற்கு அறுகூல 
மாய்‌, மறக்சருணையாய்‌ நின்ற திரோதானசச்தி, ஆன்மா 
மலபரிபாகம்‌ எய்தியதும்‌, அறக்கருணை யெனப்படும்‌ 
முன்னைய பராசச்திரூபமாய்‌ ஆன்மாவில்‌ பதியுமென்ப 
தாம்‌. சத்திகிபாகம்‌ நிகழ்ர்தவுடனே அன்மா லெள்கே 
விடயங்களை வெறுத்து ஞானத்தைப்பெற உண்மைச்‌ 
குருவை நாடிநிற்கும்‌.அப்போ ௫,இ தவரை பாலில்‌ ரெய்‌ 
போன்அ உள்மின்‌அ தவத்தினிலுணர்த்திய பரம்பொ 
ருளாகிய இறைவன்‌ பருவமறிர்து ஞானத்தை உபதே 
ஒப்பன்‌. அப்போது, ஆன்மாக்கள்‌, பப த்‌ தநிலையில்‌ 
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நிற்பினும்‌, அவரவர்‌ பக்குவநிலைக்கேற்ப மூவகையின சா 
யிருத்தலின்‌ அவரவர்சக்கேற்ற தன்மையில்‌ உபதேசப்‌ 
பன்‌. ஆகையால்‌, எம்மில்‌ ஒருவர்‌ ஞானத்தை உபதே 
இத்தல்‌ உண்மை உபதேசமாகாது, அது உபாய உப, 
தேசமாகும்‌. 
ஆன்மாக்கள்‌ உபதேசம்பெறும்‌ முறை:- 
விஞ்ஞானாகலர்‌, பிரளயாகலர்‌ சகலர்‌ என்போமே 
முற்கூறிய மூவகை ஆன்மாக்கள்‌” விஞ்ஞானாகலர்‌ 
ஆணவமலம்‌ ஒன்‌ நினாலேயே பர்திக்கப்பட்டவர்‌; அஎ த்த' 
மாயா காரியங்களாற்‌ பந்திக்கப்படாதவர்‌; இவர்கள்‌ 
எடுத்த பிறவியிலேயே முத்தியைப்‌ பெறும்‌ பக்குவ 
முடையராதலால்‌,இறைவன்‌ நிராதார திக்கை (உள்நின்று 
உணர்த்துதல்‌ அல்லது தன்மையினுணர்த்‌ அதல்‌) செய்த 
மலத்தை நிக்குவன்‌. 


பிரளயாகலர்‌ ஆணவும்‌, கன்மம்‌ எனுமிரு மலங்களை 
யுடையவர்‌; அஃதாவது ஆணவ மலநீக்கக்தின்‌ பொருட்‌ 
டுச்‌ கன்மமலமும்‌ கூடப்பெற்றவர்‌; மாயாமலத்தால்‌ 
பந்திச்கப்படா தவர்‌. இவர்கள்‌ ஒரு ல பிறவிகளிலேயே 
முத்தியைப்பெ௮ம்‌ உரிமையடையர்‌. அதனால்‌ இறை 
வன்‌ மான்‌, மழு, ஈநாற்புசம்‌, காளகண்டமுடைய திரு 
மேனியோடு முன்னிலையில்‌ தோன்றி நி.ரா.காரஇக்கை 
செய்து மலத்தை நீக்குவன்‌. 


சகலர்‌ (ராம்‌ இதில்‌ அடல்குவோம்‌) ஆணவம்‌ கன்‌ 
மம்‌ மாயை எனும்‌ மும்மலங்களாலும்‌ பந்திச்சகப்பட்ட 
“வர்‌. இருவினையொப்பும்‌, மலபரிபாகமு முண்டாயவு 
“டன்‌, இறைவன்‌ குருவடிவாய்‌, ௪கலவர்க்கத்தில்‌ ஒருவ 
ரைப்போல்‌ தோன்றி, சாதாசதீக்கை செய்து மலச்தை 
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நிச்குவன்‌.: சாதார திக்கை யென்பது இறைவன்‌ ஆதா 
ரத்தோடு கூடிநின்று செய்யும்‌ திக்கை யெனப்‌ பொருள்‌ 
படும்‌. 


இறைவன்‌ ஒருவனே இவ்வாறு தன்மை, முன்னிலை, படர்க்‌ 
கையெனும்‌ மூவிடங்களிலும்‌ நின்று, முறையே விஞ்ஞானா 
கலர்‌, பிரளயாகலர்‌, சகலர்‌ எனும்‌ மூவகையினருக்கு உபதே 
.சஞ்‌ செய்து ஞானத்தை உணர்த்தக்‌ காரண மென்னவெனக்‌ 
கேட்கலாம்‌. 


விஞ்ஞானாகலர்‌ ஆணவமலத்தடன்‌ மாயாகன்ம 
மலங்களையுடையவசாயினும்‌, பின்னைய இரண்டினாலும்‌ 
பிணிப்புண்டு மயங்கா ௮, சுச்குமமலசச்தியாயெ ஆணவ 
மலத்தினால்‌ மட்டும்‌ பர்திச்கப்பட்டவரா தலால்‌, இறை 
'வன்‌ சன்மையினுணர்த்திய மாத்திரத்திலே மலம்கிங்கும்‌- 
விஞ்ஞானாகலர்‌ ஒரு மலத்தை மட்டுமுடையவசென்ற. 
அம்‌ இதுபற்றியே, ஆணவம்‌ கன்மம்‌ எனும்‌ இரு 
மலத்தையுடைய பிரளயாகலர்‌, மாயா மல த்தையும்‌ 
உடையவராயினும்‌, மாயாமலத்தினால்‌ பிணிப்புண்டு 
மயங்கா ௪, அணவமும்‌ கன்மமும்‌ சேர்ந்த, தூலமலசச்‌ 
தியால்‌ மட்டும்‌ பர்திக்கப்பட்டவரா தலால்‌, இறைவன்‌ 
முன்னிலையில்‌ நின்று -உபதேசவாயிலாக உணர்த்திய 
அள்வீலே மலம்‌ நீங்கும்‌. சகலர்‌ ஆணவம்‌, கன்மம்‌, 
மாயை எனும்‌ மூன்௮ஞ்‌ சேர்க்த தூலகரமலக்தால்‌ 
பர்திக்கப்பட்டவரா தலால்‌, இறைவன்‌ சகலரில்‌ குரு 
வடிவாயுள்ள மானிடப்போர்வையில்‌ மறைர்து நின்னு 
படர்க்கையில்‌ உபதேச மூலம்‌ உணர்த்தியபோதே மலம்‌ 
நீங்கும்‌. இவைபற்றியே ஆன்மாக்களில்‌ சகலராயுள்ள 
எமச்கு, குருவடிவாய்‌ வருபவன்‌ அரன்‌ (மலத்தை அரிப்‌ 
பவன்‌) எனப்பட்ட அ. 
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இ.. ஆன்மா -ஐம்பொறிகளைப்‌ பற்றுகையினால்‌ தன்‌ 

னையும்‌ அறியமாட்டாது. 

ஆன்மாவுக்கு இதுவரை விடயங்களைப்‌ பசகரணமாய்‌ 
நின்று உணர்த்திவந்த ஐம்பொறி முதலிய கருவிகள்‌ பக்குவ 
மடைந்த ஆன்மாவுக்குச்‌ சிவகரணமாய் நின்று உண்மையை 
உணர்த்‌ த மாட்டாவோ; இறைவன்‌ குருவடிவாய்‌ நின்று 
ஞானத்தை உணர்த்த வேண்டியது எற்றிற்கெனும்‌ கேள்வி 
கள்‌ எழலாம்‌, 


கண்ணாடியின்‌ ஒருபக்கத்தில்‌ பலநிறங்களைத்‌ திட்‌ 
னால்‌, கண்ணாடியின்‌ சுயவொளி நிறங்களில்‌ அடங்கி 
மறைந்துலிடும்‌. அதுபோல,ஆன்மா அறிவுவிளச்க க்தைப்‌ 
பெறம்பொருட்டு ஐம்பொறிகளாய கருவிகளுடன்‌: 
கூடியவுடன்‌, ஐம்பொறிகள்‌, ஆன்மாவின்‌ சொறாபம்‌ 
விளங்காத வகையில்‌ தத்தம்‌ விடயங்களையே விளக்கி 
நிற்கும்‌. இதனால்‌, ஆன்மா சார்ந்த கன்வண்ணமாடிக்‌ 
தன்‌. தனித்தன்மையை இழர்‌,த தன்னையுமறியா அ மயங்கி 
நிற்கும்‌. இதனாலேயே ஆன்மா ஐம்பொறிகளைப்‌ பற்‌ 
அகையினால்‌ தன்னையும்‌ அறியமாட்டா அ எனப்பட்ட து 


மேலும்‌, கருவிகரணங்கள்‌ சடப்பபொருளென 
முன்னே கூறப்பட்டன. இவை ஆன்மாவின்‌ ஈன்மைக்‌ 
காகவே தோன்றினவெனினும்‌, அதன்‌ அறிவைச்‌ 
சார்ந்தே அவையும்‌ தொழிற்படும்‌. இதனால்‌, கரணம்‌ 
கள்‌, இன்மா அஞ்ஞானகிலையில்‌ நிற்கும்போது ப௬ 
கசணமாச்நிலையில்‌ நிற்கும்‌; அது ஞானகிலையில்‌ நிற்கும்‌ 
போத, சிவகசணமார்நிலையில்‌ நிற்கும்‌. எனினும்‌, அன்‌ 
மாவின்‌ அஞ்ஞானம்‌ நீங்கிய அவதசத்திலேயே பசுகச 
ணம்‌ சிவகரணமாந்கிலையை அடையுமா தலால்‌, முதலில்‌ 
குரு ஆன்மாவுக்கு உண்மை உணர்த்த வேண்டியத இன்‌ 
தியமையாகதாயிற்று என்பதும்‌, கரணங்கள்‌ ' தாமே 
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சிவகசணமாய்‌ நின்று உணர்த்தாவென்பதும்‌, அவை 
உணர்வதற்கு உதவியாய்‌ உள்ளன என்பதும்‌ பெறப்‌ 
படுகின்றன. 


மேலும்‌, ஐம்பொதி முதலிய கருவிகள்‌ தொழிற்‌ 
படாவிடத்து ஆன்மா கேவலாவத்தையுற்று ஒன்றையும்‌ 
அறியமுடியாத தன்மையில்‌ நிற்கும்‌. ஆதலால்‌ ஐம்‌ 
பொறிகள்‌ தொழிற்படும்போதே குருவுபதேசத்தைக்‌ 
கேட்டுத்கெளிவடைய வேண்டும்‌, அஃதாவது ஆன்மா 
ஜஐம்பொ றிகளைக்‌ கூடிரின்‌௮ அறியினும்‌, அவற்றின்‌ 
(ஐம்பொறிகள்‌) பொதுளியல்புகள்‌ இக்தன்மையன 
என்று உபதேச மூலம்‌ ஈன்கு அறிந்து, சிந்தித்து 
அவை தனக்கு வேறானவை , என த்தெளிய வேண்டும்‌. 
தெளியவே, தன்சொருபமாகிய றப்பியல்பை ஆன்மா 
அறியும்‌; அறியவே, தான்‌ பமம்பொருளாகிய சிவத்‌ 
அக்கடிமையென்றும்‌, அப்பமம்‌ பொருள்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
தோன்றுத்துணையாய்‌ நின்று ஞானத்தை விளச்குகின்‌ 
தென்றும்‌ அறிந்து ஞானரெறியைத்‌ தலைப்படும்‌. 
இதன்‌ காரணமாகவே, இறைவன்‌ குருவடிவாய்ச்‌ 
தோன்றி உபதேசம்‌, செய்ய வேண்டும்‌ எனக்கூறப்‌ 
பட்டது. 


ஈ. ஆன்மா ஐம்பொறிகளிலே பற்றற்றால்‌ தன்னை _ 
யும்‌ அறியும்‌. 


சகலவர்க்கத்திலுள்ள ஆன்மா ஐம்பொறிகள்‌ தொழிற்‌ 
படும்போதே குருவுபதேசத்தைக்‌ கேட்டுத்தெளியுமென்பது 
பொருத்தமே, ஆயினும்‌, அவ்வேளையில்‌ ஐம்பொறிகளை விட்டு 
நீங்கமுடியாதே | நீங்கின்‌ கேவலாவத்கத தலைப்படும்‌, ஆத 
லின்‌, ஆன்மா ஐம்பொறிகளின்‌ பற்றை வீடுதலெவ்வாறென 
வினவலாம்‌, 
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இயல்பாகவே த்தா யும்‌ வியாபகமாகயுமுள்ள 
ஆன்மா குருவுபதேசம்பெற்றவுடன்‌ அதிவுவிளக்கம்‌ 
பெற்ற, தானிர்திரியங்களின்‌ வேறான தொன்‌ நறென உண 
ரும்‌; உணரவே, இறைவன்‌ திருவடியைப்‌ பெறத்தலைப்‌ 
படும்‌. ஆதலால்‌, பற்துத்தானாகவே நீக்கும்‌. 

அவ்வாறாயின்‌, இறைவன்‌ உபதேசம்‌ பெற்ற ஆன்மா 
மேலும்‌ ஒரு முயற்சியுமின்றியே திருவடியைப்‌ பெறத்தலைப்ப 
டும்‌ என்பது எவ்வாறு பொருந்துமென மேலும்‌ வினவெழ 


லாம்‌, 


ஒருவன்‌ ஊஞ்சலில்‌ .ஐடுகின்றான்‌. ஊஞ்சற்கயிறு 
அறுர்‌ துவிட்டால்‌ தரையிலேயே விழுவான்‌; இடையில்‌ 
நிற்க முடியாது. அதுபோல, ஆன்மா தன்‌ உண்மை 
நிலையதியாது, ஐம்பொறிகள்‌ மூலம்‌ விடயங்களை யறிர்து 
ஐம்பொறிகளே தாரகமாக இதுவரை நின்றது. இப்‌ 
போது குருவுபதேசத்தினால்‌ ஐம்பொறிகள்‌ தனக்கு 
வேறானவையென்‌ அம்‌, அவற்றினால்‌ மேலுமுபயோக 
மில்லையென்‌ அம்‌ அறியும்‌. அறியவே, அது, முயற்சி 
யின்றியே, மற்றையதாரகமான இறைவன்‌ திருவடியைப்‌ 
பெறத்‌ தலைப்படுமாகலாலென்க. 


கருவிகளை விட்டதனால்‌ அறியுந்தன்மையற்ற கேவலா 
வத்தை அடைந்த ஆன்மா, திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கருவிகளு 
டன்‌ கூடிச்சகலாவத்தையுற்று அறிவுபெறும்‌. அதுபோல, 
சிவத்தைத்‌: தாரகமாகப்பெற்றுச்‌ சுத்தாவத்தையிலுள்ள 
ஆன்மா மீளவும்‌ மலத்தைத்தாரகமாகக்‌ கொண்டு தில்லாதோ 
வெனும்‌ ஐயமெழலாம்‌, 


ஆற்றுமீசை அணைகள்‌ கட்டித்‌ தடுத்துத்‌ தேக்கி 


வைக்கிறோம்‌. அணை உடைர்துவிடின்‌; கட்டுப்பட்டு 
கின்ற நீர்‌ பள்ளத்தின்வழியே சென்ன கடலஃச்சேர்ர்து 
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கடல்‌ நீராய்வீடும்‌. அர்நீர்‌ மஅபடி அணையை ரோக்கி 
வாராத. அதுபோல, ஐம்பொறி முதலீயவற்றாற்‌ 
பெற்ற பாசஞானத்தால்‌ தடையுண்டு நின்ற ஆன்மா, 
தடைலிலயெவுடன்‌ இறைவன்‌ திருவடியாகிய பதிஞா 
னத்தைப்‌ பெற்றுகிற்கும்‌. இதன்காரணமாக, 
அன்மா திரும்பவும்‌. பாசஞானத்தாற்‌ கட்டுப்படுத 
லில்லை. அஃதாவது, சுத்தாவத்தையிலுள்ள ஆன்மா 
கருளிகளைச்கூடினும்‌ அவற்றில்‌ பற்‌ றில்லாதகாரணத்தால்‌ 
ஐம்பொறிகளால்‌ பந்திச்கப்படா என்பதாம்‌, 


ஆன்மா குருவுபதேசத்தினால்‌, தான்‌ தத்துவங்க 
ளின்‌ வேருயுள்ள பொருளென்ம்‌, அல்லாமலும்‌ அவற்‌ 
அக்கு மேலான சித்துப்பொருளென்றம்‌ அறிந்‌ தூ 
நிற்றல்‌ சிவரூபம்‌ எனப்படும்‌. இருவருள்‌ தனக்கு 
அதாரமெனச்‌ இவருபத்தினால்‌ அறிர்‌ துகிற்தல்‌ ஆன்ம 
தரிசனம்‌ எனப்படும்‌. 


மேலும்‌, பதிஞானமாகிய திருவடிஞான த்தைப்பெற்ற. 
ஆன்மர்‌, மீண்டும்‌ ஐம்பொறிகளில்‌ பற்று வைக்காதென்பது 
பொருந்தாதெனவும்‌, . அது எல்லாவற்றையும்‌ . சிவமாய்க்‌ 
காணுதலின்‌ அது பற்று வைத்தாலென்‌, பற்றுவைக்காவிட்டா 
லென்‌ எனவும்‌ ஐயங்களெழலாம்‌. 


ஆன்மா ப௫த்‌,தவம்‌ நீங்கப்பெறின்‌ ௮ன்மஞான 
மாகிய வியாபகவறிவைப்பெனும்‌, இதனால்‌ 
அன்மஞானம்‌, புலன்களாற்பெனம்‌ பாசஞானத்திலும்‌ 
மேலான து எனப்பெறப்படு கலால்‌, அதுவே வெனரு 
ளைப்பெற்று இன்பத்தை அழதுபவிக்க உரிமையுடைய து 
என்பத. தெளிவு. பசுஞானமும்‌ பாசஞானமும்‌ பதி 
ஞானமாஞுர்‌ சன்மையையுடையன வெனக்‌ கொள்ளின்‌, 
ஆன்மா, ஐம்பொறிகளிற்‌ பற்றுள்ள சகலாவ.தீதையை 
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விட்டுப்‌ பற்றுகிலையற்ற சுத்தாவத்தையில்‌ திருவடி. 
யைத்‌ தலைப்படக்‌ தேவையில்லை, ஆகையால்‌, ஆன்மா 
திருவடியை விட்டு நீங்கி, மீளவும்‌ ஐம்பொறிகளில்‌ 
பற்‌அவைக்கின்‌ எல்லாவற்றையும்‌. வெமாய்க்‌ காணும்‌ 
என்பது பொருந்தாதென அறிக, 


சிவன்‌ ஆன்மஞானத்துடன்‌ மட்டுமே இயைந்து நிற்பன்‌ 
எனவே, புலனுணர்வாகிய பாசஞானத்துடன்‌ இயைபின்‌ தி 
வேருய்‌ நிற்பன்‌ எனவும்‌, இதன்காரணமாய்‌ இறைவனால்‌ பாச 
ஞானத்துக்கு ஒரு உபயோகமில்லை எனவும்‌ முடியுமாதலால்‌, 
அம்முடிவு இறைவனின்‌ முதன்மைக்கு இழுக்காகாதோவெனக்‌ 
கேட்கலாம்‌, 

ஆன்மஞானம்‌ பாசஞானம்‌ எனுமிரண்டிலும்‌ 
சிவன்‌ ஒருதன்மைத்தாய்ச்‌ கலந்து நிற்பினும்‌ நிலைகளில்‌ 
வேற்௮மையுண்டு. ஓஐம்பொறிகளெல்லாம்‌ ஆன்மா 
வோடு கூடியறியுமாயினும்‌. கண்‌, பலமைல்கள்‌ தூமம்‌ 
வியாபித்துமின்று அறியுந்கன்மையது$; காது, மூக்கு 
முதலியன அவ்வா வியாபித்தறியமாட்டா$ அவை 
இம்மிடத்து வர்து சேர்ந்த சத்தம்‌, மணம்‌ முதலிய 
வற்றையே அறியும்‌. அதுபோல, சிவம்‌ இன்மஞானம்‌ 
பாசஞானம்‌ எனுமிரண்டினோடும்‌ ஒருதன்மைத்தாய்‌ 
நிற்பினும்‌, ஆன்மஞானமே சவனையறிக்து ௮ .இபவிக்குர்‌ 
தன்மையது. பாசஞானமும்‌, பசுஞானமும்‌ ஏகதேச 
அறிவுடையனவா தலால்‌ இவனை அறிந்து அன்மாவுக்குக்‌ 
காட்டா. அதலால்‌ சிவனின்‌ முதன்மைக்கிமுக்டில்லை, 
பசுத்துவம்‌ நீங்கப்‌ பெற்ற ஆன்மாவில்‌ தோன்றும்‌ 
இயல்பானஞானமே ஆன்மஞானமெனப்படும்‌, 

மேலும்‌, கடலுடன்‌ சேர்ந்த நீர்‌ திரும்பவும்‌ கரையேறு 
தலுமுண்‌டு. அதுபோல, திருவடிஞான த்தைப்பெற்ற ஆன்மா 
மீளவும்‌ ஐஃபொறிகளால்‌ மயங்காதோவெனக்‌ கேட்கலாம்‌. 
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வியாபகவறிவுடைய 'ஆன்மர்‌ பதிஞானம்‌ பெற்ற 
பின்‌ மீண்டும்‌ மயக்கமடையா து; எனினும்‌ அது முத்தி 
நிலையில்‌ (வன்முத்தன்‌) பிராரத்தகன்மத்தை அநுப 
விக்‌.அ,த்‌இிர்க்கும்‌ பொருட்டு உடம்புடன்‌ வாழும்‌; அப்‌ 
“போது, மலகன்மமாயைகள்‌, கல்லெறியின்‌ சிறிது நீங்‌ 
கிப்‌ பின்பு முன்னிருர்தபடியே பர்‌ துநிற்கும்‌ நிணற்‌ 
அப்பாசிபோல்‌, பயிற்சி வயத்தால்‌ (வாசனையினால்‌) 
சர்தர்ப்பம்ரோச்கி, அவ்வான்மாவை வர்‌. தாக்குதலும்‌ 
உண்டு. அவ்வேளையில்‌, ஆன்மா முன்னே . கூறப்பட்ட 
உபாயங்கள்‌ மூலம்‌ சிந்தித்து, ஐம்பொ றிவழி மீண்டுஞ்‌ 
செல்லாது உறைக்‌துநின்று தன்னைக்‌ காத்‌ தக்கொள்ளு 
மாதலின்‌, ஐம்பொறிகளால்‌ மயங்க வேண்டிய நியதி 
யில்லை. 

எட்டாஞ்சூத்திரம்‌ முடிந்தது 


சாதனவியல்‌ ரர்‌ 
ஒன்பதாஞ்குத்தீரம்‌ 
ஊனக்கண்‌ பாச முணராப்‌ பதியை 
ஞானக்‌ கண்ணினிற்‌ சிந்தை நாடி, 
யுராத்துனைத்‌ தேர்த்தெனப்‌ பாச மொருவத்‌, 
தண்ணிழலாம்‌ பதிவி) யெண்ணுமஞ்‌ செழுத்தே. 


ஆன்மாவுக்கு வீடுபேறடையும்‌ உரிமையுண்டு. அது 
வீடுபேறடைவதற்குரிய சாதனம்‌ (வழி) குருவின்‌ உபதேசத்‌ 
தால்‌ விவேகித்தறியும்‌ ஞான மொன்றேயெனவும்‌, அது(ஞானம்‌) 
பாசப்பற்றற்றாலன்நி நிகழாமையின்‌ பாசஞானத்தாலெய்த 
முடியாதெனவும்‌ முன்னேகூறப்பட்டன. இப்போது, அச்சாத 
னத்தை நிகழச்செய்வது இதுவென்றும்‌,அதனைச்சா திக்குமுபா 
யமும்‌, ஆன்மசுத்திசெய்யுமாறு உணர்த்துமுறையில்‌, கூறப்‌ 
படுகின்றன. அஃதாவது ஞானத்திற்கிரியையாகிய "சிந்தித்‌. 
தல்‌'* நிகழுமாறு இங்கே கூறப்படுகின்றது. 
செம்பொருள்‌:- 


பசுஞானம்‌ ஊனச்கண்‌ போன்றது. கண்‌ அன்‌, 
மாவின்‌ அணையின்‌ றிக்‌ காணமுடியாகதுபோல, பச 
ஞானம்‌ தத்துவங்களின்‌ அணையின்றி உண்டாசமாட்‌. 
டாத. பாசஞானம்‌, கருலிகசணங்களால்‌ ஆன்மா 
வினிடமாக ஏகதேசமாய்‌ (பகுதிபகுதியாய்‌) உண்டாகும்‌ 
ஞானம்‌. இவை இரண்டினாலும்‌ (பசுபாச ஞானம்‌: 
ளால்‌) சிவனை அறியமுடியாது. ஆகையால்‌, ஆன்மா 
பதிஞான தைக்‌ கண்ணாகக்கொண்டு கன்னறிவின்‌ 
கண்ணே விேவேக கத்து ஆராயவேண்டும்‌. ஆரா' 
யவே, ஆன்மா தன்னைமட்டுமன்றி உடம்பு, கருவி, 
முதலியவற்றுக்குக்‌ காரணமாகிய மாயாதத்‌அவங்களெல்‌' 
லாம்‌ தனக்கு வேறானவையென்‌ அ அறியும்‌. அன்றியும்‌, 
அவற்றின்‌ தொடர்பு வந்தவானும்‌, அவற்றால்‌ தான்‌ 
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, பிணிப்புண்டு மயங்‌டிக்கிடர்ததற்குரிய காரணங்களும்‌ 

அன்மாவுக்குத்‌ தெரியவரும்‌. அஃதாவது; திருவடி 

ஞானத்தைத்தலைப்பட்டு ஆராயப்புகின்‌, கானல்‌ நீர்‌, 
நீர்‌ போலத்‌ தோன்றினும்‌ தேடிச்சென்றவிடத்‌ அப்‌. 
பொய்யாய்க்கழியுமென்றறிதல்போல, தத்துவக்‌ கூட்‌ 

டங்களாகிய நிலமுதல்‌ நாதமீறாகிய பாசச்கூட்டம்‌ 

அநித்தியமென்னு உணருமென்பதாம்‌. உணரவே 

ஆன்மவ றிவின்கண்ணே இறைவன்‌ திருவடி. (பே றிவு) 
காட்டப்படும்‌. ' அச்காட்சு பிறவித்‌ துயராகியவெப்பச்‌ 
அக்குக்‌ குளிர்க்க நிழலாய்‌ அமையும்‌. அக்காட்ட சிவ 
தரிசனம்‌ எனப்படும்‌. சிவதரிசனம்‌ என்பது பரமசுக 

மாகிய பேரின்பத்திற்‌ சேர்ர்து சிவத்தனையே காண்ட 
லெனும்‌ பொருள்படும்‌. சிவதரிசன த்துடன்‌ ஆன்ம 
சுத்தியும்‌ உடன்நிகமும்‌. ஆன்மசுத்தியென்பத ஆன்மா 
தன்னியல்பு கெட்டு ஞானமயமாய்‌ நிற்றல்‌ அல்லத 

தன்பணிநீத்தல்‌ எனப்பொருள்படும்‌. அவ்வாறு, 

ஆன்மா ஞானத்தைப்பெற்று ஜேபமாகிய முதல்வனை 

ய்றியுங்காட்சி லெயோது மறையவுக்கூடும்‌. அஃதா 

லது அன்மா, தான்‌ முன்னர்‌ மலத்துடன்‌ கூடிப்பெற்ற 
அறுபவங்களை விட்டுநிங்கு நிற்பினும்‌ பயிற்சிவயச்‌ . 
தால்‌ தன்ஞான நிலையில்‌ சோர்வுகாணும்‌ போது, மீள 

வும்‌ அவ்வறுபவங்களைநோக்கி நிற்கவுங்கூடும்‌. அகை 

யினால்‌ வாசனை(பயிற்சியால்‌ வருவ.) வயக்கால்‌ ஆன்மா 

திருவடிச்காட்சியில்‌ சலியாதிருச்கும்பொருட்டுத்‌ திரு 

வைக்தெழுத்தாகிய “வயசம?” எனும்‌ ஸ்ரீபஞ்சாக்‌ 

கரத்தை (முத்திபஞ்சாக்கரம்‌) விதிப்படி ஓதவேண்டும்‌ 

என்பதாம்‌. 

பெறப்படுவன?- 


1. ஆன்மா அரன்‌ ஞானத்தினலே அரனைச்‌ 
காணும்‌, 
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2. ஆன்மா பாசத்திலே பற்ற்ற்றல்‌ அரன்‌ வெளிப்‌ 
படுவன்‌. 
8. பஞ்சாக்கரசெபம்‌ பண்ணினால்‌ வாசனாமலம்‌ 
போம்‌. 
விளக்கம்‌:- 
௮. ஆன்மா அரன்‌ ஞானத்தனலே அரனைக்‌ 
காணும்‌, 


பாசஞானம்‌ ஏகதேசவுணர்வாதலால்‌ அதற்கு வியாபித்து 
அறியுந்தன்மையில்லை;பசுஞானம்‌ ஆராய்ந்து அறியுந்தன்மை 
யுடையது, ஆதலால்‌, பாசஞானத்தால்‌ அறியமுடியாத சிவ 
னைப்‌ பசுஞானத்தால்‌ அறியமுடியாதோ? பசுஞானத்தாலும்‌ 
அறியமுடியாதெனில்‌, சவம்‌ அறியப்படாத ஒரு பொருளாய்‌ 
நிற்கும்‌; அறியப்படாத பொருளெனின்‌ அதனையறிய முய 
லுவதில்‌ ஏதும்‌ பயனுண்டோவெனும்‌ ஆசங்கைகள்‌ எழுகின்‌ 
றன. 


சிவன்‌ வாக்குமனாதிககோசரமாயுள்ளவன்‌. அஃ தா 
வது, சூக்குமை, பைசர்தி, மத்திமை, வைகரி எனும்‌ சால்‌ 
வகை வாக்குகளின்‌ பகுதிகளான வேகம்‌ முதலிய 
சொற்பிரபஞ்சம்‌, நிலமுதல்‌ ஈாதமீறாகிய பொருட்‌ 
பிரபஞ்சமெனும்‌ இலைபற்றி நிகழும்‌ பாசஞானத்‌ 
தாலும்‌, மேற்கூறிய சொற்பிசபஞ்சமும்‌ பொருட்பிச 
பஞ்சமும்‌ தன்னுள்‌ வியாப்பியமென்றறிர்து அவற்றி 
னின்றும்‌ நீங்கித்‌ தற்போதமுனைப்பால்‌ “யானே பிச 
மம்‌? என எண்ணவருவதொரு ஞானமாகிய பசு 
ஞானத்தாலும்‌ வென்‌ அறியப்படானாயினும்‌, அவன்‌ 
“அறியப்படும்‌ (கோசசமாகும்‌) தன்மையுள்ளவன்‌ என்‌ 
பதாம்‌. எனவே, பாசஞானத்தாலும்‌ பசுஞானத்தா 
அம்‌ சிவன்‌ அறியப்படானெனில்‌ அவன்‌ பதிஞானத்‌ 
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தால்‌ அழியப்பலென்‌ என்பது. அருத்தாபத்தியால்‌ 
பெறப்படும்‌. இதனாலேயே, இறைவன்‌ பதிஞானக்தால்‌ 
மட்டும்‌ அ.றியப்படுவன்‌ எனக்கூறப்பட்ட ஐ. 


சிவன்‌ அறியப்படுவனெனில்‌, பதிஞானத்தால்‌ மட்டுமே 
அறியப்படுவன்‌ என்று கூறவேண்டியதில்லை, பசுஞானம்‌ 
பசுத்துவம்‌ நீங்கியவுடன்‌ சுட்டிறந்தறியும்‌ ஆன்ரஞானமாய்‌ 
நிற்கும்‌, ஆன்மஞானம்‌ பதிஞானத்தைப்போன்று எங்கும்‌ 
வியாபகமாய்‌ விளங்கும்தன்மையதெனச்‌ சிவாகமம்கூறுகின்‌ 
றது. ஆதலால்‌ ஆன்மஞானத்தால்‌ சிவனையறியலாம்‌ என்‌ 
றல்‌ பொருந்தாதோ? அன்றியும்‌ நாடி நரம்பு முதலாம்‌ தத்‌ 
துவதாத்துவிகங்களைத்‌ தன்னின்‌ வேறென விவேகித்தறியும்‌ 
ஆன்‌ மாவுக்கு,சிவனையறிதற்குப்‌ பதிஜானம்‌ வேண்டப்படுவது 
எற்றிற்கெனக்‌ கேட்கத்‌ தோன்றலாம்‌, 


இடை, பிங்கலை, சுழுமுனை முதலிய காடிகள்‌, எலும்பு 
இரத்தம்‌ முதலாம்‌ அகச்கருவி புறச்கருவி (சத்துவதாத்‌ 
அஙிகங்கள்‌) எனும்‌ பொருள்களில்‌ தான்‌ எப்பொரு 
'ளென்ற -ஆராயத்தொடங்பயெவான்மா,  தர்ன்‌ எ.து 
வென்று அறியா திற்கும்‌; பின்‌ குருஏபதேசத்தினால்‌, 
மேலும்‌ விவேடச்‌.து ஆசாயத்தொடங்கியபோது தன்‌ 
அறிவினிடத்‌அகின்னு தன்னைவிளக்குவதோர்‌ அறிவு 
வேறுண்டெனவுணரும்‌. அஃதாவது, அன்மா விவே 
தகித்து ஆசாயப்புகுங்கால்‌, இதுவரை -அதனுணர்வுச்கு 
மறைர்துநின்ற வென்‌ அன்மாவினிடத்து விளங்கிக்‌ 
தோன்றவன்‌ என்பதாம்‌. தோன்றவே, அது சிவத்தில்‌ 
வீயாப்பியமாய்நின்‌ அ சிவத்தையறியும்‌ பொருளாகிய 
தன்னையும்‌ அறியும்‌, இதனால்‌, தலைவனாகிய சிவனை 
அறியாத ஆன்மா தன்னையும்‌ அறியாது என்பது 
தெளிவு. ஆகையால்‌ ஆன்மஞானத்தரல்‌ வனை அறிய 
முடியாது. 
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இனி, அன்மாவின்‌ அணையின்‌ நிக்‌ கண்‌ காணமாட்‌ 
டாது; அதற்கு முன்னேயிருச்கும்‌ பொருளை ஆன்மா 
காட்டவே காணும்‌; அதேபோல , பின்புறத்திலுள்ள 
பொருளையும்‌ ஆன்மா காட்டக்‌ கண்‌ இரும்பிரிபார்‌த்‌ ஐக்‌ 
காணும்‌; இவ்வா அ,முன்னுள்ள பொருளையும்‌ பின்னுள்ள: 
பொருளையும்‌ கண்‌ ஒரே தன்மைத்தாய்க்‌ காணினும்‌, 
அக்கண்‌ தன்‌ சொர்தலியல்பையேனும்‌, காட்டும்‌ ஆன்‌ 
மாவையேனும்‌ அறியமாட்டாது. அதுபோல, அகக்‌ 
கருவிளையும்‌ புறக்கருவிசனையுக்‌ தற்போதத்தினாலறி 
கின்ற ஆன்மா, தன்னையறியமாட்டாது, தன்னைச்‌ 
செலுத்தும்‌ சிவனையுமறியமாட்டா த. எனினும்‌, கண்‌ 
சடமாதலால்‌ ஆன்மாவை ஒருபோ அம்‌ அறியமுடியா ௮. 
ஆயின்‌, ஆன்மா, அறியுர்தன்மையுள்ள பொருளாயிருப்‌ 
பதாலும்‌, சிவன்‌ ஆன்மாவின்‌ அறிவுச்கறிவாகி 
(உயிர்ச்குமிராய்‌) நிற்கின்ற கள்வனுசையாலும்‌, அவனை 
ஆன்மன றிவின்கண்ணேயே வைத்து ஆராயின்‌ அறிந்து 
தெளியலாம்‌. இத்கெளிவு பதிஞானத்தாலேயே 
(அவனருளாலேயே) உண்டாகும்‌. இதன்‌ காரணமா 
கவே, ஆன்மா, அன்மஞானத்தினால்‌ சிவனைச்காணா 
தென்னம்‌; பதிஞான,த்தினாலேயே வெனைக்காணுமென்‌ 
அம்‌, இவ்வாறு காணுர்தன்மையினால்‌ ஆன்மா தன்னை 
யும்‌ காணுமென்னம்‌ கூறப்பட்டது. ம்‌ 

அவ்வாறெனில்‌, ஆன்மா, தான்‌ இந்திரியங்களின்‌ வேறான 
பொருளெனக்‌ காணவே,.. திருவடியாகிய ஞானக்காட்சியைப்‌. 
பெறும்‌. . அக்காட்சியே வீடு பேற்றுக்கு அமைவுடைத்தாயிருக்‌ 
கவும்‌, ஆன்மசுத்தி எதற்காகவென மேலும்‌ ஐயமெழுகின்றது. 

காட்சியில்‌ மூன்றுபடிகள்‌ உள்ளன வென்‌ அ முன்பு 
ஓரிடத்தில்‌ கூறப்பட்டது. மேலும்‌ ஆராயுங்கால்‌ நிர்‌ 
விகற்பக்காட்டியையடுச்து இரட்டுறக்காட்டுயும்‌ நிகழ்‌ 
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வதை அறியலாம்‌. இசட்டுறச்காட்சி என்பது (இது 
குதியையோ, கமுதையோ' என ஐயத்துடன்‌ 'காணுங்‌ 
காட்சியாகும்‌, ஒரு பொருளை அறிவதற்கு நிர்விகற்பக்‌ 
காட்சி, இசட்டுறச்காட்சி, சவிகற்பச்காட்சியெனும்‌ இம்‌ 
மூன்று வகையான காட்சிகளும்‌ மனதின்கண்‌ 
முறையே நிகழவேண்டும்‌. அதிபரிபக்குவமுடைய ஆன்‌ 
மாக்களுச்குக்‌ குருவுபதேசத்தைக்‌ கேட்டமாத்திரத்தி 
லேயே, முற்கூறிய . மூவகைச்காட்ிகளும்‌ ஒருங்கே 
நிகழ்ச்‌, திருவடிச்சாட்ு கெளிவுபடும்‌. ஏனையோ 
ருச்கு, குருவுபதேசத்தைச்‌ கேட்டலினால்‌ நிருவிகற்பச்‌ 
காட்டியும்‌, சந்தித்தலீனால்‌ இசட்டுறக்‌ காட்சியும்‌, 
தெளிதலினால்‌ தெளிவுகாட்சியும்‌ சோபானமுறையில்‌ 
(படிப்படியாக) நிகழும்‌. இதன்காரணமாகவே, இவரூ 
பத்தில்‌, நிகமூம்‌ ஆன்மதரிசன த்தின்பின்‌, வ தரி௪ 
னத்தில்‌ நிகழும்‌ அன்மசுத்தியும்‌ இன்றியமையாதா 
யிற்று, 


ஆ. ஆன்மா பாசத்திலே பற்றற்றால்‌ அரன்‌ வெளிப்‌ 
படுவன்‌. 


குருவுபகேசக்தைச்கேட்ட ஆன்மா அதிலுறைத் து 
நின்று அராயப்புசன்‌ அ௪த்தாயும்‌, ஈாமருபபேதங்க 
ளாயுமுள்ள காரியப்பிரபஞ்சத்தை அசத்தெனக்காணும்‌. 
கண்ணாடியை மறைத்துகின்ற வற்றுகிறங்களை 
ஆராய்ந்து இவை வேற்றுகிறங்கள்‌, கண்ணாடியின்‌ சுய 
நிறங்களல்லவெனக்‌ காணும்போது கண்ணாடியின்சுய 
ரூபமே விளங்கித்தோன்அம்‌. அதுபோல, நிலைபே 
ரன ஞானசொருபத்தை (பதிஞானம்‌) உணசவிடா.து 
மறைத்து நின்ற தனுகரணபுவனயோகங்களாகிய. காரி 
யப்பிசபஞ்சத்தை, இது நிலையற்றது; இத ஆன்மாவுக்கு 
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வேறான தென விவேடித்தறியின்‌ அப்போது அன்மவறி 
விற்குத்‌ தாரகமாய்‌ ஆனால்‌ மறைவாய்‌ கின்று இதுவரை 
யுணர்த்திவர்‌ த ஞானசொருபம்‌ ஆன்மவ றிவில்‌ வெளிப்‌ 
பட்டுக்கோன்௮ம்‌, இதனாலேயே ஆன்மா பாசத்திலே 
பற்றற்றால்‌ அரன்‌ வெளிப்படுவனெனக்‌ கூறப்பட்ட அ. 

தாம்‌ அறியும்‌ விடயங்கள்‌ யாவும்‌ நாமரூபபேதங்களா 
கிய காரியப்பிரபஞ்சத்திலடங்கும்‌, அவற்றை நிலைபேறில்லாத 
அசத்தென ஆன்மா காணின்‌ காரியப்பிரபஞ்சம்‌ மனத்தி 
னின்று நீங்கிவிடும்‌. அப்போது இன்னதென்று அறிய முடி 
யாத சூனியமே தோன்றவேண்டும்‌. அவ்வாறிருக்கவும்‌ ஞான 
சொரூபம்‌ விளங்கித்‌ தோன்றுமென்பது எவ்வாறு பொருந்து 
மெனக்கேட்கலாம்‌. 


பிரகிருதிமாயை சாத்விகம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌ 
எனும்‌ முச்குணரூபமாய்‌ அறியப்படும்‌; அசுத்தமாயை 
மலகன்மகாரியவடிவாய்‌ அறியப்படும்‌; சுத்தமாயை நிலை 
யில்லாக இன்பவடிவாய்‌ அறியப்படும்‌. இறைவன்‌, இம்‌ 
மூவகைமாயைகளையும்‌ கடர்‌ துநிற்குர்‌ தன்மையினால்‌, முற்‌ 
கூறிய முச்குணவிருத்திரூபமாய்‌ அ றியப்படாதவனாயும்‌, 
அநித்தியானர்கரூபமாய்‌ அறியப்படாதவனாயும்‌ 
உளன்‌. ஆன்மாவோ மூவகைத்தாய மாயாகாரியங்க 
ளுடன்‌ கூடியநிலையிலேயே பொதுவாக அறியப்படும்‌. 
எனினும்‌, ஆன்மா அசத்தாகிய காரியப்பிரபஞ்ச த்தை 
அசத்தென்ற்காணவே, இறைவன்‌ சூனியப்பொருள்‌ 
போலச்‌ சுட்டறிலினளவினைக்‌ கடர்துதோன்றினும்‌ - 
பின்‌ சுட்டிறர்தறியும்‌ ஆன்மவறிவின்‌ கண்ணே ஞான 
சொரூபமாய்‌ விளங்‌] ததோன்‌ அவன்‌. 


அவ்வாறாயின்‌, ஆன்மா சுட்டிறத்தறியும்போது வெளிப்‌ 
பட்டுத்‌ தோன்றுவது ஆன்மசொருபமாயிருக்கலாம்‌; அதைத்‌ 
13 
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திருவடியெனும்‌ ஞானசொரூபமென்று கூறவேண்டியதற்குக்‌ 
காரணமென்னவெனக்‌ கேட்கலாம்‌, 


ஆன்மா சார்ந்ததன்‌ வண்ணமாய்நின்‌ ௮. அறியுமியல்‌ 
புடையஅ. அதனால்‌ இதுவரை பிரபஞ்சக்கோடு கூடி. 
விடயங்களை ஓவ்வொன்றாய்ச்‌ சுட்டியறிர்து, அறுப 
விச்துவர்‌ தத. இப்போது, பிரபஞ்சப்‌ பொருட்களில்‌ 
தான்‌ எதுவுமன்றென்று அறிர்தகாரணத்தர்ல்‌, அது 
என்றும்‌ ஒரேதன்மைத்தாயறியும்‌ சத்தாகிவிடமாட்‌ 
மாது; அஃதாவது, ஆன்மா அசதக்தைவிட்டுரிக்கிநின்‌௮ு 
தானேயுணரும்‌ வேறொரு சத்தப்பொருளாக மாட்‌ 
டான என்பதாம்‌. அசத்தைவிட்டு நீங்கியவுடன்‌, 
தான்காணுவது சூனியமேயன்றி வேறொன்றுமன்‌ று 
எனவுணர்வதற்கும்‌ ஆன்மா இன்னொரு பொரு 
ளைச்‌ சார்ந்துநின்றே உணரவேண்டும்‌. இதனால்‌, 
அசத்தாகிய பிரபஞ்ச,த்தை ,வேறென விட்டுரீங்கியவு 
டன்‌ சாரப்டடுபொருளாய்‌ நிற்பது சத்தாகியரிவம்‌ 
என்பது பெறப்படும்‌. எவ்வாறெனில்‌, தத்துவக்‌ கூட்‌ 
டங்கள்‌ நீங்கியவழி எஞ்சிரிற்பத 'சிவசத்‌.அ? ஆதலால்‌ 
அத சூனியமாய்‌ மறைந்‌ துமின்றபோது ஆன்மா 
வினால்‌ அறியப்படாதிருர்தாலும்‌. ஆன்மா சாதனஞ்‌ 
செய்து அசத்தை. விட்டவழி, அறிவுச்கறிவாய்‌ நின்ற 
சிவம்‌ வெளிப்பட்டுத்கோன்‌ அம்‌, அதனாலேயே ஆன்மா 
சிவசத்தைச்சார்க்‌து அதன்‌ அடிமையாய்‌ நின்ற காரணத்‌ 
தினாலேயே சு.ட்டுணர்வு நீங்கப்பெற்ற து என்றும்‌, அதன்‌ 
பயனாகக்‌ காட்‌சீப்பட்டது ஞானசொரூபம்‌ என்றும்‌ 
கூறப்பட்டது. 

அப்படியாயின்‌, பிரபஞ்சத்தை அசத்தெனக்‌ கண்ட 
ஆன்மா சிவத்தையறிதற்குச்‌ செய்யவேண்டியசாதனம்‌ எது 
என்ற வினா வெழுகின்றது. 
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விடவைத்தியன்‌ கருடதியானஞ்செய்து விடத்தை 
நீக்குவன்‌. கருடன்‌ மூவகைப்படும்‌. ராம்‌ கண்ணாற்‌ 
காணும்‌ கருடன்‌ ஆதிபெளதிககருடன்‌; அக்கருடனுக்‌ 
குத தெய்வமாயுள்ளது ஆதி தைவிக கருடன்‌; கருட 
மர்திரத்தினிடமாகநின்னஅ பயன்கொடுக்கும்‌ சிவசச்தி 
ஆத்தியான்மிக கருடன்‌, வைத்தியன்‌ ஆதிதைவிக கரு 
டனை மர்திரரூபமாக மனதில்‌ நிறுத்தித்‌ தியானித்‌ அச்‌ 
கணித்துக்கொண்டுவர,; அப்பயிற்சியின்‌ காரணமாய்‌, 
வைத்தியன்‌ மர்திரரூபமாய்விடுவன்‌. இவ்வாறு மந்திர 
பாவனையால்‌ மர்திரரூபமாய்‌ நிற்கும்‌ வைத்தியன்‌ விடர்‌ 
இண்டப்பெற்றவனைப்‌ பார்த்தமாத்திரத்திலேயே விடம்‌ 
நீங்கும்‌. அதுபோல, ஈசாமரூபபே.தமாயறியப்படும்‌ உல 
கம்‌ நிலையற்றது : எனவுணர்ந்த அன்மா, தன்னறி 
கின்கண்ணே சிவத்தை ஆராயத்‌ தலைப்பட்டுச்‌ 'சிவோ 
கம்பாவனை” செய்யின்‌, அப்பாவனையில்‌ ஞானசொரா 
பம்‌ அத்தவிதமாய்‌ விளங்கிக்தோன்றும்‌. தோன்றவே, 
விடந்‌திர்‌ தல்போல, - ஆன்மாவின்‌ பொ.துவியல்பாகிய 
பாசத்தாலுண்டாகும்‌ ஏகதேச அறிவுநிங்க, வியாபக 
வறிவு உண்டாகும்‌. 
சிவோகம்பாவனை செய்யுமுறை:- 

ஆன்மா முருவுபதேசவழிகின்று வெத்தை ஆசா 
யத்தலைப்பட்டு “சவோயம்‌' (சிவனிதுவாயிருக்கின்‌ முன்‌) 
எனத்தன்னுள்ளே பாவித்து, £வெத்‌தஅவம&ி? ( நீ வென்‌ 
ஆகின்றனை) எனும்‌ சித்தார்த மகாவாக்கியத்தை நாள்‌ 
தோறும்‌ மனதில்‌ இருத்தி “சிவோகம்‌? (வென்றான்‌ 
ஆடின்றேன்‌] என்ற பாவிக்குமாயின்‌ அப்பாவனையில்‌ 
இவன்‌ விளங்கித்‌ தோன்‌ அவன்‌. 
இ. பஞ்சாக்கரசெயம்‌ பண்ணினால்‌: வாசனாமலம்‌ 

நீங்கும்‌. 
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குருவுபதேசத்தைக்கேட்ட ஆன்மா விவேகித்தறிந்து 
பாசங்களின்பற்றைவிட பதிஞானம்‌ பிரகாசிக்கும்‌. அதனால்‌ 
ஆன்மசுத்தியும்‌ உண்டாகும்‌. அப்போது திருவடிநீழலாகிய 
பதிஞானத்தால்‌ சிவத்தை யறிந்து அநுபவிக்கும்‌. ஆதலால்‌ 
ஆன்மா இவ்வுலகில்‌ மேலுஞ்செய்யவேண்டிய முயற்சி ஒன்‌ 
றுமேயில்லை எனச்‌ சிலர்‌ கூறலாம்‌, இக்கூற்றுப்‌ பொருந்தாது, 


ஏனெனில்‌, கசப்பான மசச்சோற்றியையுண்டுவர்‌ த. 
புழு கரும்பையுண்னும்‌ வாய்ப்புக்‌ கஇடைப்பின்‌ அதன்‌ 
உருரியில்‌ ஆசைவைத்‌ து அல்விடத்தை விட்டு அகலா 
திருக்கும்‌. அவ்வா திருச்கும்போ அம்‌ முன்‌ உண்ட கசப்பு 
ணவு பயிற்சிவயத்தால்‌ இடையிடையே ஞாபகத்துக்கு 
வர அவ்வுணவையும்‌ விரும்பும்‌; விருப்பமுண்டாகவே 
அப்புழு கரும்பை வீட்டுநீங்கிக்‌ கசப்புணவைத்‌ தேடிச்‌ 
செல்லவுங்கூடும்‌. அதுபோல, நிலையற்ற தறுகரணபுவன 
போகங்களில்‌ அழுந்தி அ றுபவித்‌ துவந்த ஆன்மா, அவை 
களை அசத்தெனக்கண்டு பற்றைவிட, அதன்காரணமாய்‌ 
ஞானசொரூபமெனும்‌ திருவடிக்காட்சி கிடைத்‌ தஇன்ப 
நிலையில்‌ இருக்கன்றபோதும்‌, முன்‌ சிற்றுணர்வாழ்‌ 
பெற்ற அநுபவங்கள்‌ பயிற்சிவயத்தால்‌ திரும்பவும்‌ 
ஞாபகத்அக்கு வரும்‌. இவ்வானுண்டாகும்‌ நாட்டத்தை 
நீக்குகற்பொருட்டு முத்திபஞ்சாக்கரத்தை முறைப்படி 
சத்தமானதவறிவால்‌ உச்சரிக்கவேண்டும்‌. இதனால்‌, 
ஆன்மா ஞானசொருபச்காட்டியிற்‌ சலியாது நிலைத்தற்‌ 
காக, அஃதாவது இறைபணியில்‌ வழுவா த நிற்றலின்‌ 
பொருட்டு, செய்யவேண்டிய முயற்சி மேலும்‌ உண்‌ 
டென்பது தெளிவு. இறைபணி நிற்றலாவ.து, ஆன்மா 
தனது அற்ப இச்சை ஞானம்‌ இரியைகள்‌ தொழிற்பட 
இறைவன அ இச்சாஞானூரியாசக்திகள்‌. இன்‌ நியமை 
யாதவை என்றறிர்து, இறைவனின்வியாபக வறிவினுள்‌ 
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அடங்கி நிற்றலாகும்‌. இவ்வாறு நிற்றலீனால்‌ மாயா 


கன்மமலங்களின்‌ வாசனை தாக்கா ௮. 


ஈ. பதிஞானத்தைப்பெற்ற ஆன்மா, பழைய வாக 
னைகள்‌ இடையே வந்து தாக்காதிருக்கும்‌ 
பொருட்டு, முத்திபஞ்சாக்கரத்தை ஓதும்‌ முறை 
மையும்‌, அது இருவடியில்‌ சலியாது நிற்கும்‌ 
விதமும்‌:- 


இதயம்‌, உந்தி,புருவசடு இவற்றைமுறையே பூசத்‌ 
தானம்‌, தமத்கானம்‌, தியானக்தானங்களாகக்‌ கருத 
வேண்டும்‌. இதயமாடிய தாமமைப்பூவுச்குப்‌ பிரகிருதி 
தத்துங்கள்‌ இருபத்‌ துராலும்‌ சாளமாகவும்‌, அசுத்தமா 
யாகக்‌ அவங்களுடன்‌ சுத்தவித்தை சேர்ந்த எட்டும்‌ 
எட்டி தழ்களாகவும்‌, ஈசுரம்‌ 'சாதாக்கியமெனும்‌ 
இரண்டும்‌ கோசரவடிவாகவும்‌, சச்திதத்‌ அவம்‌ பொகுப்‌ 
டாகவும்‌, ஈாததத்துவம்‌ அப்பொகுட்டிற்காணப்படும்‌ 
பீசவடிவாகவும்‌ அமைர்திருக்கும்‌. இதயமாடகிய: தாம 
சைப்பூவில்‌ பஞ்சாக்கரத்தைத்‌ திருமேனியாகக்கொண்டு 
இவசக்தி விற்றிருச்கும்‌) சச்தியில்‌ வெமிருக்கும்‌. முத்‌ 
தர்கள்‌ சிவத்தின்‌ இருமேனியாகிய திருவைந்தெழுத்‌ 
தைத்தியானிச்‌. ச, கொல்லாமை, ஐம்பொதியடக்கல்‌, 
பொறுமை, இரக்கம்‌, அறிவு, வாய்மை, தவம்‌, அன்பு 
எனும்‌ அட்டபுட்பங்களைக்‌ கொண்டு திருவைர்தெழுச்‌ 
தால்‌ விதிப்படி ஞானபூசை செய்ய வேண்டும்‌. விதிப்‌ 
படி யெனவே, ஆன்மா சிவனைத்‌ தன அ ஆலயமாகிய 
தேகத்தில்‌ இதயத்தின்கண்ணே மானசமாகத்‌ தாபனஞ்‌ 
செய்து, கந்தம்‌, அட்டபுட்பம்‌, தூபம்‌, தீபம்‌, திருமஞ்‌ 
சனம்‌ முதலியவற்றை மனதினாற்கொண்டு, தியானம்‌ 
வாயிலாக அர்தரியாகபூசை செய்யவேண்டும்‌. இவ்வாறு 
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ஆன்மபூசை செய்யின்‌இறைவன்‌ ஆன்மன றிவில்‌ வெளிப்‌ 
பட்டுநிற்பன்‌. 
சிவன்‌ விளங்கத்‌ தோன்றும்‌ விதம்‌:- 

இராகு இரகங்களுள்‌ ஒன்றாகக்‌... கருதப்படினும்‌, 
அதைக்காறமுடியா. அது சாயையாக இருப்பதி 
னால்‌ சாயாக்கிரகம்‌ எனப்படும்‌. எனினும்‌, செகணகா 
லங்களில்‌ சந்திரன்‌ அல்லது சூரியனிடத்தில்‌ அதைக்‌ 
காணலாம்‌. "அதுபோல, பசுபாசங்கள்‌ போன்ற ஒரு 
பொருளாயறியப்படாத தும்‌ மாயாதத்‌ தவங்கட்கு அப்‌ 
பாற்பட்டதுமாயுள்ள சிவத்தை இதயத்தின்‌ கண்ணே 
பஞ்சாக்கரரூபமாய்ப்‌ பாவிக்கின்‌, கட்டையைக்‌ கடையும்‌ 
போது செருப்புக்‌ கோன்௮ுமாபோல, சிவம்‌ அறிவுக்‌ 
க்றிவாய்‌ விளங்கிகிற்கும்‌; நிற்கவே, ஆன்மா கொல்லன்‌ 
உலையில்‌ வைத்த இரும்பு ரெருப்புமயமாய்‌ விடுவ 
போல, தனது சுதந்திரத்தை விட்டுச்‌ வெத்துக்கு அடி. 
மையாகிச்‌ சிவமயமாய்‌ விடும்‌. அதனால்‌ ஆன்மா. திரு 
வ்டிச்காட்டியில்‌ சலியாது பேரின்பத்தைப்பெற்று நிற்‌ 
கும்‌. 

ஒன்பதாஞ்குத்திரம்‌ முடிந்தது. 


உ 
பயனியல்‌ ; 
யத்தாஞ்சூத்தரம்‌ 
அவனே தானே யாய வந்நெறி 


யேக னா யிறைபணி நிற்க 
மலமாயை தன்னொடு வல்வினை யின்றே, 


ஏழாம்‌, எட்டாம்‌, ஒன்பதாஞ்குத்திரங்களால்‌, முறைய 
சாதிக்கும்‌ பொருளினியல்பு (ஆன்மா), சாதித்துப்‌ பெறப்படும்‌ 
பொருளினியல்பு (குரு), சாதிக்கும்முறை என்பன கூறப்பட்‌ 
டன. சாதனத்தின்‌ பயனாகிய பாசநீக்கம்‌, சிவப்பேறு எனுமிரண்‌ 
டினுள்‌ இப்போது பாச நீக்கமாகிய பயன்‌ கூறப்படுகின்றது: 
அஃதாவது, சீவயோகம்‌ எனப்படும்‌ ஞானத்தில்யோகமாகிய 
*தெளிதல்‌"” நிகழுமாறு கூறப்படுகின்‌ றதென்பதாம்‌, 


செம்பொருள்‌:- 

ஆன்மா அஆணவமலக்தினால்‌ பர்திக்கப்பட்டிருக்கும்‌ 
நிலை, பெத்தநிலை, : அந்நிலையில்‌, அது பசுபாசஞானங்‌ 
களாலுண்டாகும்‌ ஏகதேசவறிவாகிய இற்றறிவைப்‌ 
பெற்று நிற்குமென முன்னே கூறப்பட்டஅ. 


அன்மா சார்ந்தகன்வண்ணமாய்கின்ன அறிவைப்‌ 
பெறினும்‌, இறைவன்‌, ஒன்றாய்மின்ன அது அறியும்‌ 
வண்ணம்‌ விடயங்களைத்‌ தானே (இறைவன்‌) காட்டிக்‌ 
காணானாயின்‌, ஆன்‌ மர பசுபாசஞானங்களை த்தானும்‌ 
பெறமாட்டாது. இவ்வா௮, ஆன்மா அறியும்படி 
பெத்தமுத்திகாலங்களில்‌ ஒசே சன்மைக்தாய்‌ நின்ன 
முக.லுதவிசெய்யும்‌ இறைவன்‌, பெ,க்தகாலத்தில்‌ இறை 
வனாயெ தான்‌ இருக்கின்றானென ஆன்மாவறியாதபடி. 
ீதோன்றாத்தனையாய்‌ கின்றான்‌; அ அமட்டுமன்‌ தீ, 
அவன்‌), அப்போது, எதையும்‌ தானே. (ஆன்மா) 
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அறிந்து வர்ததாக ஆன்மா எண்ணும்படி அவ்வான்மா 
வோடுதற்றித்து நின்றான்‌. .இதனால்‌, இறைவன்‌ அறிந்து 
காட்டியவற்றை எல்லாம்‌ ஆன்மா தானேகண்டு அறிந்த 
தாக எண்ணிநின்றஅ. 


அம்முறையேயோல, ஆன்மா, முத்திகிலையில்‌ இறை 
வனோடு ஒற்றித்து நின்னு அறியினும்‌ தானென 
வேது காணப்படாகவாறு இறைவனேயாம்படி ஒற்று 
மைமப்பட்டு ஏகனாகி ' இறைபணியில்‌ வழுவா அநிற்க 
வேண்டும்‌. ஏகனா நிற்பின்‌, காண்போன்‌, காட்‌, 
காணப்படுபொருள்‌ எனப்பகுத்‌அக்காணும்‌ மயக்கவுணர்‌ 
வைக்கொடுக்கும்‌' அணவமலவா தனை நீங்கும்‌; நீங்கவே 
“யான்‌', “என அ? எனுஞ்செருக்கு நீங்கும்‌. அப்போது 
அன்மாசெய்யும்‌ எல்லாசினைகளையும்‌, இறைவன்‌ தான்‌ 
செய்யும்‌: வினைகளாக ஏற்றுக்‌ கொள்வன்‌. அன்றியும்‌, 
ஆன்மாவின்‌ இன்ப அன்ப.நுகர்ச்சிகளும்‌ இறைவன்‌ பணி 
களால்‌ உண்டாகும்‌ கர்ச்செளாய்விடு கலால்‌, மேலைக்கு 
வித்தரகவரும்‌ ஆகாமியகன்மம்‌ ஏறாது, ஏறு தாகவே, 
பாசத்தில்‌ பற்றுவிட்ட அவ்வான்மாவுச்குப்‌ பழைய 
, வாசனையால்‌ வர்‌.து.தாச்கும்‌ ஆணவம்‌, கன்மம்‌, மாயை 
எனும்‌ மும்மலங்களினால்‌ உண்டாகும்‌ மயக்கவுணர்வு 
தோன்றாது. மயக்கவுணர்வு தோன்றாதெனவே, பாச 
நிக்கமென்பது மும்மலங்களும்‌ வலீசெட்டு நிற்பன 
வென்ற பொருளைத்‌ தர்துநிற்கும்‌, 


பெறப்படுவன?:- 
1. ஆன்மா அசனுடன்‌ ஒன்றாக நிற்கவேண்டும்‌. 


2. அன்மா தன்தொழிலெல்லாம்‌ அசன்‌ பணி 
யென்ற கொள்ள வேண்டும்‌. 
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அ. ஆன்மா அரனுடன்‌ ஒன்ரு நிற்கவேண்டும்‌. 

ஆன்மா சிந்திக்கத்தலைப்பட ஞானசொரூபம்‌ காட்சீப்ப 
டும்‌; காட்சிப்படினும்‌, வாசனாமலத்தால்‌ அக்காட்சி நீங்காதிருக்‌ 
கும்‌ பொருட்டு ஸ்ரீபஞ்சாக்கரததை உச்சரித்தலே போதும்‌; 
அவ்வா றிருக்கவும்‌, தானொரு பொருளுண்டென வேறு காணப்‌ 
படாதவாறு ஆன்மா இறைவனாகிய முதல்வனுடன்‌ ஒற்றுமைப்‌ 
பட்டு ஏகனாகி இறைபணியில்‌ வழுவாது நிற்கவேண்டியது எற்‌ 
நிற்கோவெனும்‌ கேள்வியெழலாம்‌, 


சார்ர்ததன்வண்ணமாய்க்காணும்‌ இயல்புடைய 
கண்ணொளியும்‌, என்றும்‌ ஒரே தன்மைத்தாய்‌ நிற்கும்‌ 
விளச்கொளியும்‌ அத்தலிதமாய்ச்‌ கலர்து நிற்குர்கன்‌ 
மையினால்‌, அவற்றை வேண பிரித்து அறியமுடியாது, 
அர்கிலையில்‌, கண்ணொளியே காண்கின்றது என்ற 
உணர்ச்சியுடன்‌ காணின்‌, காணுர்தன்மையே முனைத்‌ 
குச்தோன்றும்‌; அப்போது விளச்கொளியிருர்‌ தம்‌ 
இல்லையாகும்‌. லிளக்கொளியாப்க்‌ காணுங்கால்‌, காட்‌ 
டுர்தன்மையே முளைக்துத் தோன்றும்‌; அப்போது கண்‌ 
ண>ொளியிருர்தும்‌ இல்லையாகும்‌; இது கண்ணொளி, 
இற விளக்கொளி எனப்பிரித்துக்‌ காணப்புடின்‌,. அப்‌ 
போதும்‌ காணுர்தன்மையே முனைத்துத்தோன்றும்‌. 
இவ்விதகாட்ெள்‌ திரிபுகாட்சு அல்லது விபரிதக்காட்ி 
எனப்படும்‌. ஆயின்‌, கண்ணொளி ' விளக்மொளிஈபக்‌ 
காணுங்கால்‌ விளக்கொளியே தானாககின்று தன்னையு 
மவ்லிளச்கொளிவண்ணமாய்க்‌ காண்டல்‌ கெளிவு 
காட்சி எனப்படும்‌. 


எனவே, காண்பான்‌ (ஞாதா), காட்‌ (ஞானம்‌), 
காட்சிப்பொருள்‌ (ஞேயம்‌) எனப்பகுத்துக்காணும்‌ 
காட்டு இரிபுகாட்சியால்‌ உண்டாவது. ஏனெனில்‌ 
14 ்‌ 
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யானென்னம்‌,  இறைவனென்றும்‌, பிரித்தறியமுற்‌ 
படின்‌ ஆன்மபோதமே (யான்‌ ஒருவன்‌ உளேன்‌ எனும்‌ 
உணர்வு) முனைத்துத்‌ தோன்றும்‌. தோன்றவே இறை 
வன்‌ காட்சி தோன்றாது. அஃதாவது, தூவைறிவாடிய, 
அன்மாவம்‌, சூச்குமவநிவாயெ சிவமும்‌ அத்துவித, 
மாய்ப்‌ பிரி,த்தறியமுடியாதவா அ கலர்துமிற்கும்‌ நிலை 
யில்‌, அன்மா, காண்பானாகிய “யான்‌? உளன்‌ எனும்‌ 
தூலவறிவுகொண்டு நோக்கின்‌ குக்குமவறிவாயெ சிவம்‌ 
“தான்‌ ஒரு முதல்வன்‌ உளன்‌ ?”? -: எனத்தன்னைச்‌ 
காட்டாது தானுமவ்வான்‌மாவாகவே காணப்படுலான்‌. 
ஆயின்‌ “யான்‌ எனும்‌ ஒருபொருள்‌ தனித்துக்‌ 
காணப்படுமா றில்லை?! என்னும தன்னிலையை யுணர்ர்த 
அன்மா, சிவனேமுமுவ அம்‌ எனக்காணின்‌, சிவன்‌ அவ்‌ 
வான்மாவைத்‌ தன்திருவடிவியாபகத்‌ துள்‌ அடங்கிநிற்கச்‌ 
செய்து தானே. எல்லாமாங்காட்சி, கொடுத்து நிற்பன்‌. 


ஆசையால்‌, வாசனாமலத்தைநீக்க அன்ம்சுத்தி 
பண்ணுதற்கு ஸ்ரீபஞ்சாக்கரத்தை விதிப்படி. .உச்சரித்‌ 
தல்மட்டும்‌் போதாத ஞாதிரு, ஞானம்‌, ஞோயம்‌ எனப்‌ 
பகுத்துச்காணும்‌ திரிபுடிச்காட்சியினால்‌ உண்டாகும்‌ 
மயச்கத்துக்குக்‌ காரணமாகிய மலவாசனை நீங்கும்‌ 
பொருட்டு, ௮ன்மா பதிஞானச்சைக்‌ தஃைப்பட்டவிடத்‌ 
அம்‌ ஏகனாகி இறைபணிகிற்கவேண்டும்‌. அவ்வாறு 
நிற்கவே, அது திருவடியாகிய சிவாரர்தத்தைஇடை 
யருது அறுபவிச்கும்‌ தன்மையைப்பெனும்‌. 
ஆ. ஆன்மாவின்‌ தொழிலைல்லாம்‌ அரன்பணி 

என்று கொள்ளவேண்டும்‌. 


உடம்பு உள்ளவரை பிராரத்த வினையும்‌, அதை அநுபவிக்‌ 
குங்கால்‌ ஆகாமியவினையும்‌ உண்டாம்‌, ஆதலின்‌ ஆன்மா 
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இறைபணிநிற்பின்‌ கன்மமல்மும்‌ மாயாமல்மும்‌ ஆன்மாவைத்‌ 
தாக்காது என்றுகூறக்‌ காரணமென்ன வெனும்‌ ஆசங்கை இவ்‌ 
விடத்தில்‌ எழுகின்றது. 


இறைபணிகிற்காம்‌ அன்மா அவன்‌ அருள்வழிரின்‌ ௮ 
தொழிற்படும்‌; அதனால்‌ கன்மமலத்தாலுண்டாம்‌ தகா 
மிய வினையும்‌, மாயையின்‌" காரியமாகிய மயச்கமும்‌ அத 
னைத்‌ தர்ச்சாது வலிகெட்டுகிற்கும்‌. வினைகளை நகரு குற்‌ 
குக்‌ கருளிசளாயுள்ள ததரணபுவனபோகங்கள்‌ எனு 
மிவை மாயேயங்கள்‌ (மாயையின்‌ காரியங்கள்‌) எனப்ப 
டும்‌. அவை முதல்வனாலேயே தொழிற்படுவன. திருவ 
யைத்‌ தலைப்பட்டு இறைபணிகிற்கும்‌ ஆன்மா அடிமை 
யாய்ச்‌ ௬தந்திரமின்‌ றி.நிற்குங்‌ காரணத்தால்‌ பிராரத்த 
வினையை :அழுபளிச்கும்போதும்‌ சிவன்‌ விளச்க விளங்கி 
யும்‌, விளச்காகபோது விளங்காமலும்‌ நிற்கும்‌. அப்‌ 
போது, ஆன்மா தான்செப்யுர்‌ தொழில்களெல்லாம்‌ 
சிவனின்‌ அருள்வழிரின்‌௮ு இறைபணியாய்ச்‌ செய்வதா 
கக்‌ காணும்‌. . அதனால்‌, சிவனுசு கடிமையாய்கிற்கும்‌ 
ஆன்மா எல்வுடம்பினின்‌௮ எவவினைகளைச்‌ செய்யினும்‌ 
அவ்லினைகள்‌ அவ்வான்‌ மாவைப்‌ பக்திக்கமாட்டா. காமி 
யவீனைக்குச்‌ காரணமாயுள்ள பிசாசத்தவினையும்‌ உடலூ 
ஹாய்‌ ௮.துபவிச்கப்பட்டுக்‌ கழீந்துவிடும்‌. இதனாலேயே; 
அசாமியகன்மம்‌, மாயை எனுமிருமலங்களும்‌ இறைபணி 
நிற்கும்‌ ஆன்மாவைத்‌ தாக்காமல்‌ விட்டுீங்கும்‌ எனக்‌ 
கூறப்பட்ட. 

இன்னும்‌,குரு, திட்சைமூலம்‌ ௮த்‌. துவசோ தனை செய்‌ 
தபோது சஞ்சிதவினை நீங்கிவிடும்‌; அதன்பயன்‌ அத்‌. துவ 
சுத்தியாகும்‌, அத்துவாச்கள்‌ மந்திராத்துவா, பதாத்‌ 
துவா, வன்னுத அவா, புவனாத் அவா, தத்துவாத்துவா, 
கலாத்துவா-எனவ அ வகைப்படும்‌. இவற்றில்‌, முறையே, 
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மந்திரங்கள்‌ பதினொன்றும்‌, பதங்கள்‌ எண்பத்தொன்‌ 
அம்‌, அட்சரங்கள்‌ ஐம்பக்சொன்றும்‌, புவனங்கள்‌ இரு 
அற்றிருபத்‌துரான்றாம்‌, தத்துவங்கள்‌ முப்பத்தானம்‌, 
கலைகள்‌ ஐந்தும்‌ அடங்கும்‌. ஆன்மாக்களின்‌ கன்மங்க 
ளும்‌ போகங்களும்‌ அத்‌ அவாக்களில்‌ அடங்குமாகையா 
அம்‌, அவை மனம்‌, வாக்கு, காயமெனும்‌ முத்திறத்‌ 
காற்செய்யுங்‌ கன்மங்கட்ருக்‌ அணைக்காரணமாயுள்‌ 
ளவையாதலாலும்‌, அத்துவசுத்தி இன்றியமையாகதா 
யிற்று. 

அவ்வாறாயின்‌, இறைபணி நிற்கும்‌ ஞானியின்‌ பிராரத்த 
"கன்மம்‌ உடலூழாய்க்கழிய ஏனையோரின்‌ பிராரத்தகன்மம்‌ 
மேலும்‌ ஆகாமியமாய்ச்‌ சென்று வருத்தக்காரணமென்ன, 
இறைவன்‌ நடுநிலைமையற்றவனாவெனுங்‌ கேள்விக்கு இடமுண்‌ 
டாகின்றது, 

அடைக்கலமென வந்தடைர்தோரைக்‌ காத்தல்‌ உத்‌ 
தமகுணம்‌. தனஅ திருவடிக்‌ தொண்டில்‌ நிற்கும்‌ 
அடியாரளைச்‌ சவனேயாக நிற்கச்செய்து, அவர்களுக்கு 
வரும்‌ ஆகாமிய கன்மங்களை ஏறாது தடுத்தலும்‌, இரு 
வடித்தொண்டில்‌ நில்லாது தற்போதமுனைப்பால்‌ 
தொழிற்படும்‌ ஏனையோசைச்சாரும்‌ ஆகாமிய கன்மங்‌ 
களை நியதிப்படுத்திக்‌ கொடுத்தலும்‌: ஈடுகிலைமைக்கு 
மாறான காரியமன்ற. எனவே இறைவன்‌ நடுநிலைமை 
யுள்ளவனென்பது பெறப்படுகின்றது. 


மேலும்‌, இறைபணி நிற்கும்‌ ஞானிகளையும்‌ பிராரத்தவினை 
தாக்குகின்றது. தாக்குமிடத்து ஆகாமியவினை ஏறாதென்றுகூறு 
வது எவ்வாறு பொருந்துமென மேலும்‌ வினாவெழலாம்‌. 


பெருங்காயம்‌ வைத்தெடுச்ச பாத்திரத்தில்‌ 
(பெருங்காயம்‌ இல்லாதபோ அம்‌) அதன்வாசனை சிறி 
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தளவாவது காணப்படும்‌, அதுபோல, (கான்‌ அவன்‌? 
என்று சிவோகம்பாவனை செய்துகிற்கும்‌ ஞானிகளிடச்‌ 
அம்‌ பபிற்ச்வயத்தால்‌ ஆஇன்மபோ தா! இடையிடையே 
முனைதீதுத்‌ தோன்றக்கூடும்‌; அப்போது, பிராரத்த 
வினையும்‌, உடம்பு,மூதலிய மாயேயப்பற்றும்‌ மெலிதாய்‌, 
வாசனைமாத்திரையாய்‌ வர்‌.து அவர்களைத்‌ தாச்கும்‌. 
அர்நிலையில்‌, அவர்கள்‌ மனபடியும்‌ விவேடுத்தறிர்து 
சிவோகம்பாவளை செய்‌ இ ஏகனாடு, இறைபணி நிற்பின்‌ 
ஆகாமியவினை ம௮பிறவிச்கு வித்தாய்‌ மு௮காது அதன்‌ 
பற்றுக்கோடாயுள்ள  தமுகரணபுவனபோகங்களா கிய 
மாயேயங்களோடு கெட்டொழிர்‌ விடும்‌. இதனாலேயே 
ஞானிகளுக்கு ஆகாமியவினை ஏறாசெனப்பட்ட௮. 


இன்னும்‌, ஞானி எங்களில்‌ ஒருவனாய்‌ எங்களு 
டன்‌ இருர்‌.அலரினும்‌ தன்னிலை பிறழமாட்டான்‌. அச்‌ 
னித்தம்பனஞ்செப்பவல்லான்‌ கையில்‌ செருப்பையேர்தி 
வைத்திருப்பன்‌; குதிரையேற்றம்‌ பழகியவன்‌ குதிசை 
எல்கிதவாய்ப்பாயினும்‌ தன்னிலைதவறி விழமாட்டான்‌. 
அஃதாவது, அவர்கள்‌, முறையே, சூட்டையும்‌ வேகச்‌ 
தையும்‌ வென்றுகிற்பர்‌ என்பதாம்‌. அ து போல, 
ஞானிகள்‌, சிவனின்‌ திருவடி.வியாபகத்துள்‌ அடங்கி அவ்‌ 
வச்சனை (சிவனை) உணர்ந்‌ துநிற்கவல்லவராதலால்‌, ஆகா 
மியவினை ஏஅதற்காச்‌ காரணமாகிய ஐம்புலவிடயங்களித்‌ 
சென்றாராயினும்‌, அவற்றால்‌ பர்திக்கப்படார்‌ என்பது 
கெளிவு. 

பத்தாஞ்சூத்திரம்‌ முடிந்தது. 


பயனியல்‌ $i 
பதினோக்சுத்திரம்‌ 


காணுங்‌ கண்ணுக்குக்‌ காட்டு முளம்போற்‌ 

காணவுள்‌ ளத்தைக்‌ கண்டு காட்டலி 

னயரா வன்பி னரன்கழல்‌ செலு. 
,_... சாதனம்‌ செய்வதனாலுண்டாகும்‌ பயன்‌ . பாசநீக்கம்‌, 
சிவப்பேறு என இருவகைப்படும்‌. அவ்விரண்டினுள்‌, பாசநீக்‌ 
கம்‌ பத்தாஞ்சூத்திரத்தில்‌ கூறப்பட்டது. சிவப்பேறு (பரமுத்தி 
நிலை) எனப்படும்‌ ஞான த்தில்ஞான மாகிய நிட்டை” கூடுமாறு 
இங்கே கூறப்படுகின்றது, 


செம்பொருன்‌:- 


கண்‌. அறிவற்ற பொருளாதலால்‌ புறத்தேயுள்ள 
எவ்விதவுறாவ, த்தையும்‌ தானே, காணமாட்டாது. அத 
னல்‌, ௮ன்மா, கண்‌ ஒருருவச்கைக்‌ காணச்செய்வ தற்கு 
அதனோடு ஒருங்கியைக்துகின்‌௮ கண்ணுக்கு உருவத்‌ 
தைக்‌ காட்டுதல்மட்டுமன்‌ றி, அச்சண்ணொளியோடுகூடச்‌ 
சென்ன அவ்வுருவத்தைக்‌ காணு தலுஞ்செட்கின்‌ றது. 
இவ்வாறு காணும்போது, அது தன்னறிவு வேறு கண்‌ 
ணொளி வேறு என வேற்றுமையின்‌ றி விரவி உடனாய்‌ 
நின்று ,அறிகின்றது; அத்துடன்‌, கண்ணையும்‌ காணச்‌ 
செய்கின்றது. அஃதாவது ஆன்மா காண்‌ னெறகோ கண்‌ 
காண்கின்நதோாவென வேறுபிரிக்கறியமுடியாகபடி 
காணுகலாகிய இத்தொழில்‌ நடைபெறுகின்றது என்‌ 
பதாம்‌, அதுபோல; இறைவன்‌ ,அன்மாவோடு ஒருங்‌ 
இயைச்‌துமின்‌அ விடயங்களைக்‌ காட்டு சல்மட்டுமன்‌ றி, 
கானும்‌ ஆன்மாவின்‌ சற்சக்தியோடு கூடச்சென்‌.று 
விடயத்திலுங்‌ கலர்‌ துகின்‌. (ஆன்மாவின்‌ பொருட்டு) 
காணுதலுஞ்‌ செய்கின்றான்‌. 
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எவ்வாறெனில்‌, சார்ர்ததன்வண்ணமாயும்‌.. அறி 
விக்கவே அறியுர்தன்மையுமுடைய ஆன்மா தானே 
விடயங்களை. அறியமாட்டாது; அயினும்‌, அது இறை 
வனுடன்‌ அத்அளிதமாய்க்‌ கலக்துகினறு அழியுமியல்பு 
டைய த. அதனால்‌, ஆன்மா விடயங்களையறியும்படி. 
அவன்‌” அவ்வான் மாவோடு ஒருங்கியைர்‌ துநின்‌ ௮: அறி 
வித்து வருசின்றான்‌. இவ்வாறு அறிவிச்குமிடத்தும்‌, 
அன்மா தானே விடயத்திற்‌ சென்றபற்றமுடியா த்‌ 
விடயத்தைப்‌ பற்‌.று தனுச்கும்‌ இறைவனின்‌ உதளி வேண்‌ 
டப்படுதலால்‌, அவன்‌ அன்மவறி2வாடு கூடச்சென்ன 
விடயத்தில்‌ விரவிரின்று காணுதலுஞ்‌ செய்கின்றான்‌. 
இறைவன்‌ இவ்வாறு கருணையினாற்‌ கலந்‌ அமின்‌ ௮, உ தவுர்‌. 
தன்மையினால்‌ ஆன்மாவின்‌ பசுத்தன்மை நீங்காத பெத்‌ 
'தகாலாத்தில்‌ ஆன்மாவேயெனும்படி இற்றுமைப்பட்டு 
நின்று விடயங்களையறிவிக்க ஆன்மா 'அறிர்துவரினும்‌, 
அது (அன்மா) தானேயறிரிறசாக எண்ணுடின்றது; அத 
னால்‌, அவ்விடயங்களால்‌ வரும்‌ இன்பதுன்பங்களை ஆன்‌ 
மாவே அழுபவிக்கின்றஅ. பசுத்தன்மை நீங்கப்பெற்ற 
மு,த்திக்கால த்தில்‌, ஆன்மா தன்பணியை நீத்து இறை 
பணிசெய்து நிற்குந்தன்மையினால்‌ அது சிவனுடன்‌ ஒற்‌ 
அமைப்பட்டுச்‌ சவனேயெனும்படிநின்று விடயிச்சன்‌ 
றது அதனால்‌ விடயலின்பதுன்பங்கள்‌ ஆன்மாவைச்‌ 
சேரா. இவ்வாறு, இறைவன்‌ செய்யுமுபகாரக்தைச்‌ 
சிவாஈர்தழுதியைத்‌ தலைப்பட்ட ஆன்மா மறவாதிருச்‌ 
'தலீனால்‌ அதற்கு (இறைவனில்‌) பேரன்பு மேன்மேலும்‌ 
பெருகும்‌; அவ்வன்பு திருவடியாகிய பேரின்ப த்தைக்‌ 
கொடிக்கும்‌. 
பெறப்படுவன :- 

1. ஞானிக்கு வரும்‌ விடயங்களை அரனே ,அ.நுப 

விப்பன்‌. 
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2. அரனை மறவாமல்‌ அன்பு இருந்தால்‌ அவனி 
டத்தில்‌ ஐக்கியமாய்ப்‌ போவன்‌. 
விளக்கம்‌:- 
அ. சிவப்பேறு கூறப்படுங்‌ காரணம்‌:- 

“ஞானி அக த்தின்கண்ணே சிவனுடன்‌ ஒற்றுமைப்‌ 
பட்டு நிற்கவேண்டுமென்பதற்காக ஏகனாகிபென்னும்‌, 
புறத்தில்‌ பிராரத்தவினை தாக்காவண்ணம்‌ இருப்பதற்‌ 
காக இறைபணி நிற்கவேண்டுமென்௮ம்‌ கூறுவது 
பொருந்தும்‌. அவ்வாறு நிற்கும்போ து ஆன்மாவுச்கு ச்‌ 
தனக்கெனச்‌ செயலில்லை; இல்லைபாகவே, ஆன்மாவின்‌ 
இச்சை, கிரியை, ஞானம்‌ தொழிற்படக்‌ காரணமில்லை; 
எனவே, ஆன்மா முத்திநிலையில்‌ ஒன்றையும்‌ அறியாது 
நிற்கும்‌ அல்லது அறியவேண்டிய பொருள்‌ அதற்கு 
ஒன்‌அமேயில்லை? எனும்‌ சந்தேகத்தை நிச்கவே, சிவப்‌ 
பேறு எனும்‌ நிட்டையினியல்பு இங்கு கூறப்படவேண்‌ 
டியதாயிற்று. 


அ. ஆன்மசுத்தி, பாசநீக்க மெனுமீரண்டும்‌ கூறப்‌ 
பட்டபின்‌ ிெவெப்பேறு கூறப்படவேண்டிய 
காரணம்‌: 


ஏகனாகி இறைபணி நின்றார்க்கு இனிச்செய்ய வேண்டிய 
தொன்றுமில்லை. இருள்தீங்கவே ஒளி :தான்றும்‌, இவ்விரு 
தொழில்களும்‌ ஒருங்கு நிகழ்தல்போல, ஆன்மாவுக்குப்‌ பசுத்‌ 
துவம்‌ நீங்கின்‌ சிவத்துவமுண்டாகும்‌, ஆகையால்‌, சிவாறு 
பூதியாகிய சிவப்பேற்றைப்பற்றிக்‌ கூறவேண்டிய காரணமென்‌ 
னையோ வெனும்‌ ஐயமெழுகின்றது. 


ஆன்மா பெத்தநிலையிலிருக்‌ ஐ சுத்த்நிலைச்கு வந்த 
விடத்தும்‌ ஐவகையவத்தையுஅம்‌. ஏசனாகி இறைபணி 
நிற்கும்‌ ஆன்மா அரியநிலையில்‌ (அருள்நிலை) மலவாசனை 
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யற்றுகிற்கும்‌. அப்போது அருள்விளக்கம்‌ அஃதாவது 
“ஏன்‌ செய்லாவது யாகொன்ுமில்லை?? என்ற உணர்வு 
மாத்திரமே உண்டாகும்‌. தரியாதிதமிலைக்கண்‌ விளங்‌ 
கும்‌ சிளத்துவவிளக்கமாிய பரமசகம்‌ (பேரின்பம்‌) 
விளங்காது. அர்நிலையிலும்‌ ஆன்மா செய்யவேண்டிய 
முயற்கியுண்டு,. ஏனெனில்‌, இருள்‌ நீங்கியவுடன்‌ 
ஓளி காணப்படுமாறுபோல, பகத்‌ அவம்‌ நீங்கயெவுடன்‌ 
உடனிகழ்வது அருள்விளச்கமே; அரியாதிதநிலைக்கண்‌ 
பெறப்படும்‌ அசர்தவிளச்கம்‌ உடனிகழாது, ஆகையால்‌ 
அதைப்பெறதற்கு மேன்மேலும்‌ பக்திசெய்து நிற்க 
வேண்டுமென்றும்‌, அதனாலேயே சவப்பேறுண்டாகு 
மென்றும்‌ அறியக்டெத்தலீனாலேயே, ஆன்மசு த்தியும்‌ 
பாசநீச்கமும்‌ கூறப்பட்டபின்‌ .சிவப்பேஅ கூறப்பட 
வேண்டியதாயிற்று, 


இ. ஞானிக்கு வரும்‌ கிடயங்களை அரனே அநுப 
வீப்பஸ்‌:- 

கண்‌ அறிவற்ற சடப்பொருள்‌, அதற்குக்‌ காணவேண்டிய 
தேவையில்லை, அறியுந்தன்மையுள்ள ஆன்மா விடயத்தை 
யறிவதால்‌ பயன்பெறும்‌. அதனால்‌, அது கண்ணொளியுட 
னியைந்துதின்று விடயத்தைக்‌ கண்ணுக்குக்காட்டி, தானு 
மறிந்துவரும்‌ என்பது பொருத்தமே; ஆயினும்‌, அறியுந்தன்‌ 
மையுடைய ஆன்மாவே, அறியும்‌ விடயத்தின்‌ பயனைப்‌ பெறு 
தலால்‌, சிவன்‌, வீடயத்தை ஆன்மாவுக்குக்‌ காட்டி, தானும்‌ 
(சிவன்‌) விட்யத்தையுணருவன்‌ என்பது எவ்வாறு பொருந்து 
மென மேலும்‌ ஆசங்கையெழுகின்றது, 


விளக்கொளி கண்ணொளியோடு கலர்‌ து, அதனோடு 
கூட உருவத்திலுங்கலக்காலே, கண்‌ ஐச்‌ உருவத்தைக்‌ 
காணும்‌. விளக்கொளி "இவ்வாறு கலர்துநிற்காவி 
15 
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டன்‌, கண்‌ உருவத்தைக்‌ காணமாட்டாது. அதுபோல, 
இவனையின்‌.றித்‌ தனிச்‌.துகில்லாததம்‌ . அறிவிக்க அறிவ. 
தாயுமுள்ள ஆன்மா; சிவனின்‌ சிற்சக்தி அதனுடன்‌ 
(ஆன்மா) கலந்துரின்‌௮ அதன்‌ (ஆன்மா) சிற்சக்தியோடு 
கூடச்சென்று விடயத்திலுங்கலக்து நின்றாலே, அறிவு 
விளச்கம்பெற்று விடயத்தையறியும்‌, இதனால்‌, அறிவு 
விளங்குதற்கு மாத்திரமன்றி, விடயத்தைப்‌ பற்று தற்‌ 
கும்‌ சீவன்‌ ஆன்மாவோடு விரவி உடன்நிற்றலாகிய 
உபகாரம்‌, பெத்கமுத்தி எனும்‌ இரு நிலைகளிலுமுள்ள 
ஆன்மாக்களுக்கு இன்றியமையாததாயிற்று என்பது 
தெளிவு. அஃதாவது விடயங்களை அன்மாச்களுக்குக்‌ 
காட்டியும்‌, ஆன்மாக்களின்பொருட்டுக்‌ கண்டும்வரு 
கின்ற சிவனினுபகாரம்‌ பெத்தம்‌, முத்தி எனும்‌ இரண்‌ 
டனும்‌ ஒசேதன்மைத்தாய்‌ நிகழுகன்றது என்பதாம்‌. 


மேலும்‌, அவ்‌௮பகாரத்தை, ஒருவா ற, நிழற்படக்‌ 
காரன்‌(ற்h௦[0ஓஜாaழ்hசர) செய்கைக்கு ஒப்பிடலாம்‌. அவன்‌ 
உருலங்ஃளைக்‌ காட்டிக்கொண்டு, படக்கருவிக்‌ கண்ணாடி. 
யுடன்‌ (ஸர்சம-ரீரறச) மின்னு தானுங்கண்டுகொண்டே 
கிழற்படம்‌ பிடிக்ின்றான்‌; அதனாலேயே படம்‌ ஈன்றாக 
வமைகின்றது. அதுபோல இறைவனும்‌ ஆன்மாவோடு 
விரவிரின்று ஆன்மவறிவோடு கூடச்சென்ன விடபச்‌ 
தினுங்கலச்குமாற்றால்‌, காட்டிக்கண்டு வருகின்றான்‌. 


எனினும்‌, அவ்வுபகாரம்‌ முத்திநிலையிலேயே ஈன்கு 
விளங்கும்‌. முத்திகிலையில்‌, வன்‌, அத்‌ துவிதச்கலப்பில்‌ 
ஆன்மவறிவுடன்‌ ஒன்றாய்நிற்றலால்‌ அன்மவறிவுடன்‌ 
கலச்துகின்று ' காணச்செய்தும்‌, வேறாப்‌ நிற்றலால்‌ 
தானே சவபோகமாய்‌ வீளங்கித்கோன்‌ றியும்‌, உடனாய்‌ 
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நிற்றலால்‌ அச்வெபோகச்தை ஆன்மவறிவோடு உட 
னின்று அறிந்தும்நிற்பன்‌. 

அவ்வாறு ஏகனாடு இறைபணிகிற்கும்‌ ஞானிச்கு, 
சிவன்‌ தன்னுடன்‌ அத்துவிதமாய்க்‌ கலர்‌ துமின்ன காட்‌ 
டியுங்கண்டும்‌ வரும்கருணேயை எண்ணவெண்ண, அன்பு 
மீதூரும்‌. மீதாசவே, அவ்வன்பு பேரின்பவ நபவமாய்‌ 
விளங்கித்தோன்‌ அம்‌. இவ்வுண்மையை ஆராய்ந்து பார்க்‌ 
கின்‌, ஞானிச்கு எய்தும்‌ விடயங்களை அரனே (சிவன்‌) 
அறுபலிப்பன்‌ என்பதம்‌, சிவாநுபவமொன்றையே 
ஞானி எய்‌ அவன்‌ என்பதும்‌ புலனாகும்‌. 

சிவன்‌ ஆன்மாவுடன்‌ ஒற்றித்துநின்று தானும்‌ விடயங்‌ 
களைக்‌ காணுவானாயின்‌, அவன்‌ ஆன்மாக்கள்போல அவ்விட 
யங்களாற்‌ பத்தப்பட்டு விகாரமடையானோவெனும்‌ ஆசங்கை 
யெழுகின்றது. 

ஆன்மா, இரசம்‌, உருவம்‌, பரிசம்‌, சத்தம்‌, கரகம்‌ 
(சுவை ஒளி ஊறு ஓசை ராற்றம்‌) எனும்‌ விடயங்களை 
அறியும்போது தன்னியல்பு இதுவென வேறுகச்காணா ௮ 
அவ்வப்பொறிகளுடன்‌ கூடி, அவ்வப்‌ பொறிகளாயக்‌ 
கலர்‌.துநின்௮ அறியும்‌; ஒன்றொன்றாயே அ ுபலிக்கும்‌. 
அவ்வைந்துவிடயங்களையும்‌ ஒருங்கேயறிர்து அனுபவிக்‌ 
கமாட்டாது. அவ்வறதுபவத்தால்‌ ஆன்மா விகாரமுணன்‌ 
மென்பது உண்மையே, அயினும்‌, சார்க்ததன்வண்ண 
மாய்கிற்கும்‌ ஆன்மாவைப்போலல்லாது என்அம்‌ ஒரே 
தன்மைத்தாய்த்‌ தன்னிலை மாறாதுறின்றறியும்‌ வென்‌, 
எல்லாவான்மாக்களுடைய விடயங்களையும்‌ பொதவாக 
ஒருங்கேயறிர்தும்‌, ஒவ்வோர்‌ அன்மாவோடும்கின்‌ ௮ 
இறப்பாகவறிக்‌ அம்‌ வருதலால்‌ விகாசமுழுன்‌. 

ஆன்மா ஐம்பொறிவழி விடயங்களை யறிந்தநுபவிப்பது 
போலச்‌ சிவத்தையும்‌ அறிந்தநுபவிக்கும்‌ என்பதுபொருந்தும்‌- 


124 சிவஞான போத சாரம்‌--பதினோராஞ்சூத்திரம்‌ 


ஆயினும்‌ ஞானிகளுக்கு வரும்‌ வீடயலின்பதுன்பங்களைச்‌ 
சிவனே அநுபவிப்பன்‌ எனக்கூறப்படுதலால்‌, சிவப்பேற்றில்‌ 
“சிவன்‌ தன்னையே அநுபவிப்பன்‌” என்று பொருள்கொள்ள 
வேண்டும்‌, அவ்வாறு கொள்வது குற்றமாகும்‌, ஆதலால்‌ 
சிவன்‌, முத்திநிலையில்‌ ஆன்மாவின்‌ விடயமாகிய தன்னை அறி 
வன்‌ என்று கூறுதல்‌ பொருந்துமோவெனும்‌ வினாவெழு 
கின்றது. 

சிவப்பேறுபெற்ற ஆன்மா, தானொருபொருளன்‌ 
றெனவுணர்தல்‌ வாயிலாக, - எல்லாஞ்சிவமே எனவுண 
ரும்‌. இத தெளிவுக்காட்சி யெனப்படும்‌. அவ்வாறு 
தெளிவாயுணறாங்கால்‌ அன்பு மேன்மேலும்‌ பெருக, 
சிவம்‌ பமபோகமாய்ப்‌ பேரின்பத்தை ஈல்கும்‌..  அந்றி 
லையில்‌ வியாபகப்பொருளாயெ சிவம்‌ ஆன்மவறிவுடன்‌ 
கலர்‌ அறிற்குக்‌ தன்மையினால்‌, வேண்டுவார்‌ வேண்டு 
வதை ஈயும்‌ பொருளாயெதன்னை, அன்மவறிவோடு 
உடனின்‌ று அன்மாவின்பொருட்டு அறிக்‌ துரிற்கும்‌, 
அதலால்‌ ச௪த்‌£ரித்‌-இனர்தமாயுள்ள சவெத்துச்குத்‌ தன்‌ 
னையே தானனுபவித்தல்‌ எனும்‌ குற்றமுண்டாகா து. 


ஈ. ஞானி அரனை மறவாமல்‌ அன்பு இருந்தால்‌ 
அவனிடத்திலே ஜக்கியமாய்ப்‌ போவான்‌:- 


ஒரு பொருளைப்பற்றி அறியும்போதே இச்சை 
உண்டாகும்‌. இச்சை உண்டாூவிடின்‌ அப்பொருள்‌ 
கடைத்‌ தலிட்டதென்பதன்௮. அதனாலேயே, ஆன்மா 
பதிஞானத்தைத்‌ தலைப்பட்டு அன்மசுத்தி பெற்றபின்‌ 
னும்‌, இச்சையாகிய பக்திசெய்தாலே திருவடியாகிய 
சிவாசந்தத்தைப்‌  பெறுமெனச்கூறப்பட்டது. பக்தி 
செய்கலாவது வன்‌ அத்துவிதமாய்கின்றறிவிக்கத வொ 
ஈந்த விடயத்தை ஆன்மா தானறிர்ததென்றும்‌, அவ்‌ 
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வான்மாலை அதிட்டித்துநின்ற சிவன்‌ அறிந்தா 
னென்றும்‌ பிரித்‌ ஜணசமுடியா தபடி. இருவகையறிவும்‌ 
அச்அவிதமாய்க்‌ கலந்துநின்னு விடயத்கைப்பற்றுமான, 
இவன்‌ செய்துவரும்‌ உபகாரத்கை மறவாது அவன 
ரூள்வழி நிற்றலாகும்‌. இதுபற்றியே, அன்பு அல்லது 
பக்தி இச்சை மிகுதல்‌ எனப்பொருள்படும்‌. மாயாவா 
இிகள்‌ வன்முத்திமிலைக்கே செய்யப்படுஞ்‌ சாதனமாக 
பிரமா, விட்டுணு, உருத்திரன்‌ எனும்‌ சமுணசூர்த்தி 
களிடத்து வைக்கும்‌ அன்பே பக்தி என்ன கூறுவர்‌, 
இதன்காரணமாக, அவர்கள்‌ நிர்க்குணப்பிரமநிலையையே 
முத்திறிலை என்பர்‌. இது சுத்தாத்துவித சைவசித்‌ 
தாந்தக்கொள்கைக்கு மாறுபட்டதாகும்‌. சித்தார்தி 
கள்‌ ஆன்மா சவனுடன்‌ அத்‌ துவிதமாய்ச்கலற்து ஆரர்க 
சொருபமாய்நிற்கும்‌ பமமுத்திரிலையையே சிவாறுபூதி 
யாகிய முத்திநிலை என்பர்‌. 

ஞானிகள்‌ சிவாநந்தாநுபவமாகிய சிவாநுபூதியைப்‌ பெற்‌ 
றவர்கள்‌ என்பது பொருந்தாது; சிவாநுபூதி உடம்பைவிட்டு 
'தீங்கிய ஆன்மாவுக்கே உரியதாகும்‌; உடம்போடுள்ள ஆன்மா 
சிவாறுபூதிநிலையை' அடையுமாயின்‌ அவ்விதநிலையை அறிய 
முடியவில்லையேயெனும்‌ ஐயமெழுகின்றது. 

சூரியன்‌ எவ்விடத்தும்‌ எல்லோர்க்கும்‌ சேகன்‌ 
மையாய்‌ ஒளியைச்‌ கொடுப்பினும்‌ கண்பார்வையிழக்‌ ௪ 
வர்கள்‌ அதை அறுபலிக்கமுடியாது. அதுபோலச்‌ சிவன்‌ 
பெத்தசாகிய' எங்களிடத்தும்‌, முத்தராயெ ஞானிகளி 
டத்‌. தம்‌ அத்துவிதமாய்‌ ஓப்பகிற்பினும்‌, எங்களுக்குப்‌ 
பரசஞானமாய்‌ நிற்பன்‌; பக்குவரமுள்ள முத்தர்களுக்கு 
வியாபக அறிவைப்‌ பெறச்செய்து, எதிரே வெளிப்‌ 
பட்டுத்‌ தோன்றுவன்‌..ஐுகையால்‌ ஏகதேசவறிவுடைய 
-பெத்தர்கள்‌ அறியமுடியாது, 
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ஞானிகள்‌ எங்களைப்போல்‌ உடம்புள்ளவர்களாகையால்‌ 
பாசத்தின்பாற்பட்டவர்கள்‌; எனவே எங்களுக்கும்‌ அவர்களுக்‌ 
கும்‌-வேற்றுமையில்லையே; அவ்வாறிருக்கவும்‌, அவர்கள்‌ எம்மி 
லும்‌ வேறுபட்ட நிலையிலிருப்பரெனின்‌, எவ்வாறிருப்பரெனு 
மொரு கேள்வியெழலாம்‌.. 


தாமரை மொட்டுக்கள்‌ பலகிருப்பினும்‌ சூரியன்‌ 
சர்நிதியில்‌ பக்குவமுடைய மொட்டுக்களே விரியும்‌; 
ஏனையவை விரியா. அதுபோல, திருவருட்பார்வையால்‌ 
யச்திசெய்து நிற்கும்‌ முத்கர்கள்‌ உடம்புடன்‌ இருப்பி 
னும்‌ பாசத்தையுடையவால்லர்‌. அஃதாவது பாசக்‌ 
களினால்‌ பர்திக்கப்படாதவபென்பதாம்‌. 


ஏகதேசவறிவுபெற்ற ஆன்மா, பின்புவியாபகவறிவு 
பெற்றுப்‌ பரமுத்திநிலையில்‌ சிவனுடன்‌ கூடுங்கால்‌ சிற்றறிவு 
(ஏகதேசவறிவு) கெட்டுக்‌ கூடுமோ, கெடாது கூடுமோ 
வென்பது அடுத்தகேள வி. 


இற்றறிவு கெட்டுச்கூடுமெனில்‌, குணமாகிய அறிவு 
கெடவே குணியாயெவான்மாவும்‌ கெட்டுப்போதலின்‌ 
அது சிவத்தோடு கலர்து நிற்கமாட்டாது. சிற்றறிவு 
கெடாதவிடத்து வியாபகவறிவு காணப்படா தாகையால்‌ 
(இருவேஅபொருள்களாய்‌ நிற்றல்‌ காரணமாய்‌) இற்‌ 
றறிவு பேரறிவாகெ இவனுடன்‌ ஒன்‌ நிநிற்கமாட்டா அ. 
ஆகையால்‌, வன்‌ இறுமைப்படுத்‌ தம்‌ ஆணவமலத்தின்‌ 
வலிமையைக்‌ குன்றச்செய்ய, ஆன்மா வியாபகவறிவைப்‌ 
பெற்று அவனைச்கூடுமென அறியக்டிடக்கின்றது. உப்பு. 
நீசைச்சேர்ந்தவுடன்‌ தன்சுவைமூமுவதையும்‌ அர்கிருச்‌ 
காக்கி, உருசியில்‌ சமன்செய்து அதனைத்‌ தன்னோடு ஒப்ப 
நிற்கச்செய்யும்‌. அதுபோல, அன்மா ிவொரர்தத்தைத்‌ 
தலைப்பட்டச்‌ வெத்துக்கடிமையாடி அருள்வழிகிற்க, 
சிவனும்‌ ஆன்மாவைப்‌ பிரியா துநின்று பேரின்பநிலையை 
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அருளுவன்‌. மேற்கூறியவாற்றால்‌, ஞானி இடையறா அ 
இவனைப்‌ பக்திசெய்ய வேண்டுமென்ப அம்‌, அப்பச்தியின்‌ 
பயனாய்ச்‌ சிவனுடன்‌ , ஐக்கியமாய்ப்போவன்‌ என்பதும்‌ 
உறுதியாகின்றன. 


உ. கேவலம்‌, சகலம்‌, ௬த்தமெனும்‌ காரணவவத்‌ 
தைகள்‌ :- 


சூரியன்‌ சிலபவேளேகளில்‌ முகிற்படலத்தால்‌ 
மறைப்புண்டு நிற்கும்‌. படலம்‌ சிறிது ரீங்கயெபோது 
அதூனொளியின்‌ ஒருபகுதியே பிரகா௫ச்கும்‌. பின்னர்‌, 
முகிற்படலம்‌ முற்றுப்‌ நீங்கும்போது குரியவெொளி 
எங்கும்‌ ளியாப மாகப்‌ பார்‌ அபிமகரரிச்கும்‌. அதுபோல, 
ஆன்மவறிவு சேவலாவத்தையில்‌ மலத்தினால்‌ மறைப்‌ 
புண்டு, பின்பு சகலாவத்தையில்‌ ஏகதேசமாய்ச்‌ சிறிது 
விளக்கத்தைப்பெற்றுப்‌ பிரபஞ்சத்தையறிர்து அதில்‌ 
அழுந்திறிற்கும்‌._ சஈத்தாவத்தையில்‌ சிவனின்‌ திருவரு 
ளால்‌ மலசச்தி பற்றறக்களையப்பட, ஆன்மவறிவு வியா 
பஃவழிவைப்பெற்றுச்‌ சிவாரந்தத்தைக்‌ தலைப்பட்டுப்‌ 
பேரின்ப த்திலமுர்‌.தம்‌. இதனால்‌ கேவலாவத்தையை 
இரவின்‌ தொழிலுச்கும்‌, சகலாவத்தையைப்‌ பகலின்‌ 
தொழிலுக்கும்‌, சுத்தாவத்தையை இவையிரண்டினை 
யுங்கடர்க அதிதகிலைக்கும்‌ ஒப்பிடுவர்‌. 


ஊ, பரநடனம்‌. 


ஐர்தாம்‌ குத்திரத்தில்‌ கூறியவாறு இறைவன்‌, 
பெத்தகாலத்தில்‌ அன்மாவின்‌ ஞானஇச்சைகிரியை 
களைத்‌ தொழிற்படச்செய்து அறிவித்‌ துகிற்றல்‌ அதிசூக்‌ 
குமபஞ்சகிருத்தியம்‌ அல்லது அதிசூக்குமடனம்‌ எனப்‌ 
படும்‌. எனவே, (சிறப்பாக) முத்திக்காலத்தில்‌ சிவன்‌ 
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அன்மாவின்‌ ஞான இச்சைகிரியைகளைப்‌ புறத்தே செல்ல 
விடாது தடுத்து, ஜேயமாகிய தன்னையுணர்‌ த்துவான்‌ 
வேண்டி அன்மிற்சச்தியினிடமாய்மின்‌ அ தானுமறிர்து 
வருகின்ற உபகாரம்‌ (பசஈடனம்‌” எனப்படும்‌. அதா 
வது அன்மாவெனப்படும்‌ மன்றிலே சிவன்‌ இவ்வாறு 
பராஈடனஞ்செய்சன்றான்‌ என்பதாம்‌. 


சிதம்பரத்தில்‌ பராடனமும்‌, திருவாலங்காட்டிலே 
களர்ச்‌.துவஈடனமும்‌ (கால்தூக்கி ஆடுதல்‌), மதுரையில்‌ 
விறத்தியஸ்‌தாடனமும்‌ (மாறியாடுதல்‌), வேதாரணியத்‌ 
இல்‌ புயங்கலளிதாடனமும்‌ (பாம்பணிந்தாடுதல்‌), கும்ப 
கோணத்தில்‌ அ௮ம்பிகாசடனமும்‌ (உமையோடாடுதல்‌), 
தெவதாருவன த்தில்‌ கஜகும்பிரடனமும்‌ (யானைத்தோல்‌ 
போர்த்தாடுதல்‌), உத்தரகோசமங்கையில்‌ பரமரகரிய 
ஆரர்தாடனமும்‌, பேரூரில்‌ பிரளயகாலசங்காரஈடன 
மும்‌, திருக்கைலாசமலையில்‌ இருஈடனமுமெனும்‌ ரவ 
தாண்டவங்கள்‌ சிவன்‌ செய்கின்ரானென ச்‌ திருமுறை 
கள்‌ கூறுகின்றன. 


பதினோராஞ்குத்திரம்‌ முடிந்தது. 


யயனியல்‌ ரர 
பன்னிரண்டாஞ்சூத்திரம்‌ 
செம்மலர்‌ நோன்றாள்‌ சேர லொட்டா 
வம்மலங்‌ கழீஇ யன்பரொடு மரீஇ 
மாலற நேய மலிந்தவர்‌ வேடமு 
மாலயந்‌ தானு மரனெனத்‌ தொழுமே. 


பதினோராஞ்சூத்திரத்தில்‌ சிவப்பேறு எனும்‌ பரமுத்திநிலை 
கூறப்பட்டது, இடையருவன்புகொண்டு அரன்‌ திருவடி 
யடைந்து நிட்டைகூடிய முத்தர்க்கு பிராரத்தகன்மங்காரண 
மாக நிட்டை கலைவுறும்‌, கலைவுறவே, அவர்தம்‌ ஞான இச்சை 
கிரியைகள்‌ புறத்தே சென்று பிரபஞ்சத்தை நோக்கநேரின்‌ 
சீவன்முத்திநிலை யெய்துவர்‌. அப்போது, 'அவர்களின்‌ ஞான 
இச்சைகிரியைகள்‌ எங்கெங்கு செல்லுமென்பதும்‌, செல்‌ 
ஓும்வழி அவர்கள்‌ வழிபடுமுறையும்‌ இங்கே கூறப்படுகின்‌ றது. 


செம்பொருள்‌:- 


முற்கூறியவானு அரன்‌ திருவடி அடைதலாகிய 
சிவப்பேற்றைப்பெற்று அதில்‌ நிட்டைகூடித்‌ தளராது 
நிற்பவன்‌ சிவஞானி, ஆயினும்‌, பிராரக்தகன்மத்தை 
அதுபவித்துத்தொலைக்காத காரணத்தால்‌ அவனின்‌ 
நிட்டை கலைவுறவுங்கூடும்‌. எவ்வாறெனில்‌, உடம்போடு 
தொடர்புடைய பிராரத்தகன்மம்‌ அதுபலிக்கப்படுங்கால்‌ 
இச்சைகிரியைஞான சச்திகளைப்பற்றிரின்னு ஐம்பொறி 
களின்‌ வாயிலாய்‌ புறத்தைரோக்கிக்‌ தொழிற்படத்‌ 
தலைப்படும்‌; தலைப்படவே, நிட்டை கலையும்‌; கலையவே, 
இதஜவரை நெகிழ்ந்து நீங்கா அடக்கும்‌ ஆணவம்‌ சன்‌ 
மம்‌ மாயையாகிய மும்மலங்களும்‌ திருவடியை மறைக்‌ 
கத்‌ தலைப்படும்‌; அவ்வாறு தலைப்பட்டால்‌, அவை மெய்‌ 
யுணர்வைக்கெடு,்‌.அப்‌ பிறவிக்கு வித்‌ தாகிய விபரீ தவுணர்‌ 
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வைக்‌ கொடுக்கும்‌. ஆகையால்‌, சீவன்முத்தன்‌ மும்ம 
உங்களையும்‌ நீக்க மேலும்‌ முயற்சிசெய்யவேண்டியவனா 
கின்றான்‌. 


ஒவன்முத்தனாலான்‌ மும்மலங்களாகிய அழுக்கை 
அறிவெனும்‌ நீரால்கழுவுவன்‌. அஃதாவது மலங்க 
ளின்‌ தன்மையையுணர்ர்து அவற்றைரிக்குமுகமாய்ச்‌ 
இவஞானிகளைச்‌ சவனென அறிந்து வழிபடுவன்‌. அப்‌ 
போது, வென்‌ அவர்கள்வாயிலாகக்‌ காட்டுப்பட அவர்‌ 
களிடத்தே அன்பு பெருகும்‌. அதனால்‌ அவன்‌ அவர்க 
ளுடன்‌ கூடிநிற்க அவன அ இச்சாசக்தி உலககிடயங்க 
ளிற்செல்லாது அன்பராகிய ஞானிகள்‌ கூட்டத்தில்‌ 
தொழிற்படும்‌; அதனால்‌ இவனில்‌ அன்பு பெருகும்‌, 
அவன்‌ ஞானிகளது திருலேட மாகிய விபூதிஉருத்திராக்‌ 
கங்களையும்‌, வொலயத்தையும்‌ அரனெனவே வழிபடு 
வன்‌; அதனால்‌ அவன அ இிரியாசக்தி வழிபடுதல்‌ முத 
லாம்‌ ஈற்செய்கைகளில்‌ தொழிற்படும்‌. . இவ்வாறு ' 
தொழிற்படுங்கால்‌ பிராரத்தவிளை அவனைத்தாக்காது 
வலிகெட்டு அழிர்‌ அவிடும்‌. 


பெறப்படுவன:- 


1. ஆணவம்‌ கன்மம்‌ மாயையெனும்‌ மும்மலங்களை 
யும்‌ வேன்முத்தன்‌ களையவேண்டும்‌. 


2. அவன்‌ சிவஞானிகளுடனே கூடவேண்டும்‌. 


8. சவஞானிகளையும்‌ சிவலிங்கத்தையும்‌ வெனெ 
னவே வழிபடவேண்டும்‌. 


4. வழிபாடும்‌ இடையறா ௮ செய்தல்‌ வேண்டும்‌. 
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வீளக்கம்‌:- 


௮. ஆணவம்‌, கன்மம்‌, மாயையெனும்‌ மும்மலங்க 

ளையும்‌ களையவேண்டும்‌:- 

இடைவிடாத அன்பினால்‌ மெய்ப்பொருளையறிந்து ஞானத்‌ 
தைத்தலைப்பட்டு நிட்டைகூடினார்க்கு ஆண வம்‌, கன்‌ மம்‌,மாயை 
எனும்‌ மும்மலங்களும்‌ சக்திகுறைந்து தொழிற்பாடின்றி 
நிற்கும்‌. அவ்வாறிருக்கவும்‌, சீவன்முத்தன்‌ மும்மலங்களையும்‌ 
பின்னுங்களையவேண்டுமென்பது எற்றிற்‌ கெனுங்கேள்வி எழ 
லாம்‌, 


முன்னொருகாலத்தில்‌ உளதாய ஆகாமியகன்மம்‌ 
புண்ணியபாவங்களாயமைர்‌து இப்போது பயனைத்தரு 
வதுபோல, இப்போதேணும்‌ அகாமியகன்மம்‌ புண்ணிய 
.பாவங்களாயமைர்து : வருங்காலத்தில்‌ பயனைச்கொடுக்‌ 
கும்‌: நிலமுதல்‌ மாயையிறாயுள்ள மாயாமலம்‌ ஆணவ 
மலச்சேர்க்கையால்‌ மயக்கக்காட்சியைக்‌ கொடுக்கும்‌: 
ஆணவமலம்‌ அஞ்ஞான த்தைச்‌ கொடுக்கும்‌. இவ்வாறு 
இம்மூன்று மலங்களும்‌ தருணம்‌ வாய்க்கும்போது 
சிவன்முத்தனுக்கு இன்னல்‌ விளைப்பன 


எவ்வாறெனில்‌, வேன்முத்தனுக்கு உடம்புள்ள 
வசை பிராரத்தவினை உடம்பைப்பற்றிகிற்கும்‌, அவ்வாறு 
நின்று அது அறுபவத்துக்கு வரும்போது விருப்பு 
வெறுப்புக்களை உண்டாச்கும்‌; விருப்பு வெ.-ப்புச்களை த்‌ 
தொடர்ந்து மற்றைய மலங்களும்‌ வாசனாமாத்திசை 
யாய்‌ வென்முத்தனைத்‌ தாக்கும்‌; அத்தாக்குதலீனால்‌ 
தற்போதம்‌ உண்டாக, மயக்கத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ பிரபஞ்‌ 
சம்‌ காட்டப்படும்‌; அக்காட்சியினால்‌ அஞ்ஞானம்மேற்‌ 
படும்‌. அதுகாரணமாக மெய்யுணர்வாகய தத்துவஞானம்‌ 
சோர்வுபெற, அஞ்ஞானம்‌ சுட்டியறிவாகிய விபரிச 
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வுணர்வைத்‌ தோற்றுவிக்‌அப்‌ பிறவிக்கு வித்தாய்விடும்‌. 
இதனாலேயே மும்மலங்களையும்‌ பற்றறக்களையவேண்டு 
மெனப்பட்டத. 


இன்னும்‌, கன்மமலம்‌ மாயாமலம்‌ எனுமிரண்டும்‌ 
ஆன்மாவின்‌ ஈடேற்றத்அக்குத்‌ அணைக்காரணங்களாயி 
னும்‌, அவை ஆணவமலச்சார்பால்‌ மேலும்‌ வேன்முத்த 
னைப்பர்திக்குமாகையால்‌ மும்மலங்களையுங்‌ களையவேண்டு 
மென வற்பு௮ த்தப்பட்ட. 


ஆ. 1. சிவன்முத்தன்‌ வெஞானிகளுடனே கூட 
வேண்டும்‌; 

பிராரத்தவினைய நபவங்காரணமாக உண்டாகும்‌ 
விருப்புவெ௮ப்புக்களால்‌ சிவன்முத்‌ தனின்‌ இச்சாஞானச்‌ 
கிரியைகள்‌ உலகத்தை கோக்குஞ்‌ சமயத்தில்‌ சிவ 
ஞானிகளுடன்‌ இணக்கம்‌ வைக்கின்‌, உலகியலறிவு காட்‌ 
சிப்படாது; சிவாறுபூதி நிலைபெறும்‌. இதனால்‌ பிராரத்த 
கன்மாறுபவங்கள்‌ சேன்முத்தனுச்கு. வாதனைசெய்யா 
வாய்‌, உடம்பின்‌ அறுபவமாய்நின்ற கழிர்‌ தவிடும்‌. சிவ 
ஞானிகளுடன்‌ கூடிகிற்பின்‌, பிராரத்தகன்மம்‌ அஅப்வத்‌ 
அக்குவரினும்‌, அதனால்‌ தாக்கப்படான்‌ என்க. 


2. சவஞானிகளைச்‌ இவனென வழிபடல்‌ வேண்டும்‌, 

உலகப்பற்றுக்களுக்குக்‌ காரணமாயும்‌ அ௪த்தாயு 
முள்ள ஈாமரூபபேதங்களை 'அசத்தெனகச்கண்ட வேன்‌ 
முத்தனுக்கு ஞானமயமாயுள்ளஞானி வெனெனக்‌ 
காட்ச கொடுத்தலினால்‌, அவரை வழிபடுதல்‌ நிட்டை 
கூடு கலாகிய அத்‌ தூவி தநிலைக்கு அவனை வழிப்படுத்தும்‌. 
இதனாலேயே சவஞானிகளை வழிபடவேண்டுமெனப்‌ 


பட்டத. 
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பஞ்சாக்கரசெபம்‌ பிராரத்தவினையை நலியச்செய்து அத்‌ 
துவிதநிலையை நிலைபேருக்கும்‌. அவ்வா நிருக்கவும்‌ -சீவன்‌ முத்‌ 
தன்‌ சிவஞானிகளை வழிபடல்வேண்டுமென்பது எதற்காகவெ 
னும்‌ ஆசங்கை எழுகின்றது. 


பிராசத்தவினையை அறுபவித்துச்‌ கழிச்கவேண்டிய 
இவன்றாச்‌ கன அ ஞான இச்சைகிரியைகள்‌ புறத்தே செல்‌ 
அங்கால்‌ விருப்புவெறுப்புச்களூம்‌, அவைகாசணமாக 
அஞ்ஞானக்காட்சியுமுண்டாகும்‌. பிராரத்தவினை 
பற்றறச்‌. கழிந்தால்‌ இவ்வாறாய அன்பக்காட்சிகள்‌ 
உண்டாகா. ஆசையால்‌, வாசனைவயத்தால்‌ வரும்‌ இச்‌ 
துன்பத்தைத்‌ அடைக்க தத்துவஞானிகளை வழிபடல்‌ 
வேண்டும்‌. வழிபடின்‌ மெய்யுணர்வு மேம்படும்‌; அன்பு 
பெருகும்‌; இன்பநிலை யுண்டாகும்‌; பிசாரத்தவினை வலி 
யற்று அழியும்‌. இதனால்‌ சீவன்முத்தனாவான்‌ ஞானி 
களைவழிபடுதல்‌, பஞ்சாச்கசசெபச்‌.துக்கு மேலும்‌ உதி 
யைக்‌ கொடுக்கும்‌ என்பது தெளிவு. 


3. இருவேடங்களாகிய வீபூதி உருத்திராக்கம்‌ என்‌ 

பனவற்றை அரனெனவே வழிபடல்‌ வேண்டும்‌. 

தத்துவஞானத்தைப்பெற்ற சீவள்முத்தர்கள்‌ எங்கணும்‌ 
அரனையே காணுவரெனக்கூறலே பொருத்தும்‌, எனவே, 
அவர்கள்‌ எப்பொருள்களையுமரனெனவே வழிபடல்‌ வேண்டு 
மென்னாது, ஞானிஃளது திருவேடத்தையும்‌ சிவாலயத்தையும்‌ 
வழிபடல்‌ வேண்டுமென வேறுபிரித்துக்‌ கூறியதெதற்காக 
வென்று மேலுமாசங்கை யெழுகின்‌ றது. 

மனம்‌ வாக்குக்கெட்டாத சிவன்‌ உலகத்தவர்மீது 
கொண்டகருணையினால்‌ தன அ திருவேடங்களா டிய திரு 
நீறு, உருத்திராக்கம்‌ முதலியவற்றை அடியார்களாகிய 
சவஞானிகளுக்குக்‌ கொடுத்‌ துள்ளான்‌. அவர்கள்‌, அவற்‌ 
றைத்துணைக்கொண்டு சிவோகம்பாவனை செய்வதால்‌, 
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இவன்‌ அவர்களைத்‌ இருலடிவியாபகத்‌ தளடங்கச்செய்தல்‌ 
வாயிலாகத்‌ தன்னையறிர்து அறுபவிக்கச்‌ செய்றான்‌. 


காமக்கிழத்தியர்‌ அணியும்‌ சந்தனம்‌, ஆடை, ஆபச 
ணங்கள்‌ முதலியன காமுகருக்குக்‌ கண்டவுடனேயே 
இன்பத்தைக்‌ கொடுப்பதபோல, சிவன அ திருவேடங்‌ 
களைச்‌ வென்முத்தர்கள்‌ கண்டமாத்திரத்திலேயே, அவை 
அவர்களை வசப்படுத்தியின்பங்‌ கொடுக்கும்‌. அப்போது 
ஐம்பொறிகள்‌ இருவேடங்களை விடயித்து நிற்றலால்‌ 
உலகப்பொருட்களின்‌ மயக்கக்‌ காட்டுகள்‌ கவர்ச்சியைக்‌ 
கொடா. இதனாலேயே, திருவேடங்களையும்‌ அசனென க்‌ 
தொழல்வேண்டுமென்ப து. 


4. வொலயத்தையும்‌ அரனெனவே வழிபடல்‌ 
வேண்டும்‌:- 


விறகைக்‌ கடைச்சற்றடிகொண்டு கடைந்தால்‌ ரெருப்‌ 
புத்‌ தோன்றும்‌, கடையாவிடத்து அது தோன்றாத 
மறைக்‌ அநிற்கும்‌. அதுபோல, சிவன்‌ ஆன்மாசக்களுக்‌ 
குப்‌ புத்திமுத்தியருளும்‌ பொருட்டுக்‌ கலப்பினால்‌ 
இலிங்கவடிவாய்ச்‌ காட்சகொடுப்பன்‌. - அப்போது, 
சிவனே தானாப்நின்அ காணும்‌ மெய்யடியார்களுக்குச்‌ 
சிவனுகவே தோன்றி அருள்செய்வன்‌. ஏனையோருக்கு 
மந்திரசாக்நித்தியத் தால்‌ விளங்்‌க்தோன்றுவன்‌. எவ்‌ 
வாறெனில்‌, பகுச்‌அணர்‌ தலின்‌ றி சிவெலிங்கமுதலியதிரு 
மேனிகளே சிவமெனக்கண்டு வணங்கும்‌ சரியைமார்க்க த்‌ 
தில்‌ கிற்போருக்குச்‌ வன்‌ இலில்கவடிவில்‌ மறைந்து 
கின்‌அ அருள்செய்வன்‌. ஈசானாதிமர்திரங்களினால்‌ வழி 
படும்‌ கிரியாமார்க்கத்தாருக்கு விரும்பிய அக்தர்‌ த மத்தி 
சத்திருமேனிகளில்நின்௮ அருள்செய்வன்‌, உள்ளல்‌ 
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கள்சகோற௮ம்‌ வியாபிச்‌அள்ளசவென்‌ இத்திருமேனியி 
லும்‌ வீற்றிருந்த அருளுவன்‌ எனக்கருதிச்‌ சாத்திய 
மர்திரங்களால்‌ வழிபடும்‌ யோகமார்ச்கத்தில்‌ நிற்போ 
ருக்குக்‌ சறர்தால்‌ மாத்திரந் தோன்றும்‌ பால்போல்‌, 
கிரும்பியவடி வமாய்நின்‌ அ அருள்செய்வன்‌. அன்புமாத்‌ 
திரத்தினால்‌ வழிபடும்‌ ஞானமார்க்கத்தில்‌ நிற்போருக்‌ 
குக்‌ கன்றை நினைந்த பசுப்போல்‌ உடனேயே அருளு 
வன்‌. எனவே, அதுவேதானாய்நின்‌ காணும்‌ ஞான 
மார்க்கத்திலுள்ள வென்முத்தருச்குச்‌ சிவலிங்கம்‌ சிவ 
னாகவேகோன்றி அருள்செய்தலால்‌, சிவாலயத்தையும்‌ 
சிவனென வழிபடல்‌ இன்‌ றியமையாதாயிற்று. 


பன்னிரன்டாஞ்சூத்திரம்‌ முடிந்தது. 
சிவஞானபோதசாரம்‌ முற்றுப்பெற்றது. 
ஸீமெய்கண்டதேவராயனார்‌ திருவடி வாழ்க. 
திருச்சிற்றம்பலம்‌, 


விவேகானந்த அச்சகம்‌, யாழ்ப்பாணம்‌, 


